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प्रकाशकीय 


युगद्रष्टा ज्योति्धर जैनाचार्य पूज्य श्री जवाहरंलाल जी 
मे. सा. की पीयूषवर्षी वाणी में समय विशेष की कै वरन्‌ 
मानवीय जीवन की सभी समस्याओ झौर भावनाओं का 
समाधानात्मक विवेचन किया गया है । पृज्यश्नी ने अपनी 
वाणी द्वारा जैन घर्म की आचार-विचार-मूलक मर्यादाओं 
को ध्यान मे रखते हुए विश्व, राष्ट्र श्रौर समाज में नव- 
जीवन का संचार किया है । 

स्वयं के जीवन का विकास करना औरं दूसरों का 
जीवन-निर्माण करना--इन दोनों में अन्तर है । जगत्‌ में 
आत्मसाधना में तल्‍्लीन रहने वाले महापुरुष कम नहीं हैं, 
लेकिन अपने आचार-विचाए के नियमो का यथाविधि पालव॑ 
करते हुए जन-जीवन का निर्माण करता, घमेनिष्ठ बनाना 
आदि सत्प्रवृत्तिवा करने वाले महापुरुष विरले ही मिलते 
हैं । ऐसे महापुरुषों में भ्राचार्य श्री जी का स्थान अपूर्व भौर 
अद्वितीय है । 

आचाये श्री जी की वाणी को ध्यानपूर्वक पढने पर 
प्रत्येक पाठक यह स्वीकार किये बिना नही रह सकता कि 
सानव के आध्यात्मिक, नैतिक एवं व्यावहारिक धर्म की ऐसी 
घुन्दर, सिद्धान्त-संगत ओर उदार व्याख्या करने वाली प्रतिभा 
क्वचित्‌, कदाचित्‌ व्यक्ति विशेष -मे परिलक्षित होती है । 

आचायें श्री जी अ्रपने प्रतिपाद्य विषय को प्रभावज्ञाली 
और गूढ विषय को सहज सुगम बनाने के लिए यथायोग्य 
उदाहरणो, कथानको का आश्रय लेते थे । कयानक के कहने 
की उनकी शैली निराली थी । सांधारण-से साधारण कथा- 
नक में वे चेतता डाल देते थे । उसमें सादू-सा असर श्रा 
जाता था । वे प्रायः पुराणो व इतिहास में वणित कथाओं 


( ४ ) 


का ही प्रवचन करते थे, पर श्रनेकों बार सुनी हुई कथा भी 
उनके मुख से एकदम मौलिक एवं अश्वृतपृव-सी प्रतीत होने 
लगती थी । | 
आचार्य श्री जी के प्रवचनो में यथास्थान उपयुक्त कथा- 
नकों की एक बडी संख्या है। वे सभी अपने आपमे परिपूर्ण 
हैं। उनका आपस में कोई सिूसिला नही है । अतएवं उन 
के वर्गीकरण की विशेष भ्ावश्यकता नही है। फिर भी पाठक 
की सुविधा के लिये पौराणिक, ऐतिहासिक और ल्‍कौकिक 
उदाहरण के रूप में वर्गीकरण करने का प्रयास किया गया 
है । उनमे से प्रस्तुत पुस्तक मे पौराणिक उदाहरणो का 
संकलन प्रकाशित है । उदाहरणो मे विशेष रूप से, यह लक्ष्य 
जा गया है कि उनसे मिलने वाली शिक्षा का भी उनके 
ताथ समावेश श्रवश्य हो जाये । यदि संक्षेप में कहे तो इन 
कथानको के माध्यम से नीति की शिक्षा दी गई है । 


मस्तुत्त पुस्तक का प्रथम संस्करण श्री जवाहर साहित्य 
समिति की ओर से श्रीमान्‌ सेठ इन्द्रचन्द्र जी ग्रेलड़ा द्वारा 
अ्रपनी पुष्यश्लोका मातेशव 


री श्रीमती गरणेशबाई की पृण्य- 
स्पृत्ि मे साहित्य प्रकाशन हेतु दिये गये ६०१०,०० से प्रका- 
शित हुआ था तथा द्वितीय, संस्करण श्री जवाहर साहित्य 
समिति, भीनासर द्वारा श्रप्रेल, १६६७ से प्रकाशित किया 
2) था। इसके तृतीय सस्करण का प्रकाशन धमेनिष्ठ सुश्रा- 
विका बहिन श्रीमती राजकु वर बाई मालू , बीकानेर द्वारा 
श्री जवाहर साहित्य समित्ति, भीनासर को सत्साहित्य प्रका- 
गन के लिए प्रदत्त धनराशि से हुआ है । सत्साहित्य के 
बी के लिए वहिनश्री की अनन्य निष्ठा चिरस्मरणीय 

हर 
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अब यह उदाहरणमाला (पौराणिक खण्ड) कुछ समय 
से अप्राप्प था इसलिए पाठकों की निरच्तर मांग होने से 
इसके चतुर्थ संस्करण का प्रकाशन. घर्मेनिष्ठ श्रावकगण श्रीमान्‌ 
बालचन्दजी, ज्ञानमलजी, भूमरमलजी, टीकमचन्दजी व गोर- 
घनदासजी सेठिया भीनासर द्वारा श्रपने पूज्य पिताश्री स्व, 
श्रीमान्‌ हजारीसलजी सेठिया की पृण्य स्मृति में हजारीमल 
सेठिया चेरिटेबल ट्रस्ट ( करीमगंज ) भीनासर द्वारा श्री 
जवाहर विद्यापीठ भीनासर को उदाहरणमाला पौराणिक 
खण्ड व द्वितीय भाग के प्रकाशन हेतु प्रदत्त की गई २१०००) 
की घनराशि से इस संस्करण का प्रकाशन किया जा रहा 
है । सत्साहित्य के प्रचार-प्रसार के लिए श्राप पांचो भाइयों 
की अनन्य निष्ठा चिरस्मरणीय रहेगी । श्री जवाहर साहित्य 
समिति इसके लिए आपका हृदय से श्राभार प्रकट करती है 
तथा आशा करती है कि भविष्य में भी ज्रापका सहयोग 
निरच्तर संस्था को इसी प्रकार मिलता रहेगा । 

आ्राजकल कागज एवं मुद्रण आदि का व्यय काफी बढ़ 
जाने से इस संस्करण की कीमत बढाने के लिये हमें बाध्य 
होना पड़ा है । ' 
प्रकाशन कार्य में श्री अ० भा० साधुमांर्गी जैन संघ 
और उसके द्वारा सचालित जैन श्रार्ट प्रेस का समित्ति को 
पूर्ण सहयोग रहा है, एतदर्थ समिति उनके प्रति -आभार 
प्रकट करती है । 
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१ : सेवामूर्ति सुनि नंदिषेणश 


[ शास्त्र मे जब मुनियों के लिये भी सेवा करने का 
विधान किया गया है, तव तुम्हे कितना अधिक सेवाकार्य 
करना चाहिए, इस बात का विचार तुम स्वय ही कर सकते 
हो । कितनेक लोगों को सामायिक-पौषध भझ्रादि धा्भिक 


बिक 


क्रिया करने का तो खूब चाव होता है, परन्तु सेवाकार्य करने 
मे भ्ररचि होती है और अगर किसी रोगी की सेवा करते 
का अवसर आा जाता है तो उन्हें बडी कठिनाई मालूम होती 
है । रोगी कपडे मे ही कै-दस्त कर देता है और कभी-कभी 
रास्ते मे ही चक्कर खाकर गिर पडता है । ऐसे रोगी की 
सेवा करना कितना कठिन है ! फिर भी जो सेवाभावी 
लोग रोगी की सेवा को परमात्मा की सेवा मानकर करते 


है, उनकी भावना कितनी ऊची होगी ? 


वास्तव में यह अ्रखिल ससार सेवा के कारण ही टिक 
रहा है । जब संसार में सेवाशावना की कमी हो जाती है, 
तभी उत्पात मचने लगता है और जब सेवाभाव की वृद्धि 
होती है तब यह ससार स्व के समान वन जाता है। अत- 
एवं सेवाकाये करने में तनिक भी उपेक्षा नही करनी चाहिए 
ओर न छल-कपट ही करना चाहिए ।! जो मनुष्य माता- 
पिता अथवा अन्य किसी भी मनुष्य की सेवा करने में 
छल-कपट करता हुआा भी अपने को सेवाभावी कहलवाता 
है, वह वास्तव में सेवाभावी नहीं वरन्‌ ढोगी है । सच्चा 
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सेवक तो वही है जो सेवा करने में भूठ-कपट का आश्रय 
नही लेता और सेवाकार्य के प्रति घुणाभाव भी प्रदर्शित 
नही करता । जहा घृणा है वहा सच्ची सेवा नही हो संकती। 


मुनि के लिए किस सीमा तक सेवा करने का विधान 
किया गया है, यह बताने के लिए एक जैन उदाहरण देकर 
समझाने का प्रयत्न करता हु-॥ 


नंदिपेण नामक एक मुनि बहुत ही सेवाभावी थे । 
उनकी सेवा की प्रशसा इन्द्रलोक तक जा पहुची । इन्द्र ने 
देवसभा में नदिषेण मुनि की सेवा की प्रशसा करते हुए कहा- 


राजकुमार होने पर भी नदिपेश मुनि ऐसी सेवा 
करते है कि उन जेसी सेवा करता दूसरो के लिंए वडा 
कठिन है । 


इन्द्र के ये प्रशसात्मक वचन सुत्र कर एक देव ने 
विचार किया-इन्द्र महाराज देवो के सामने एक मनुप्य की 
इतनी प्रशसा क्यो करते है ? अच्छा, उस सेवाभावी मुनि 
की परीक्षा क्यो न की जाय ? आखिर नदिपेश मुनि मनु- 
प्य हैं । मनुप्य की नाक मे दुर्गन्ध जाती है, अतएव दुर्गन्ध 
हारा उन्हें घत्रा देना स्वाभाविक और सरल है । इस 


प्रकार विचार करके उस देव ने नदिपेण मुनि की परीक्षा 
लेने का दृढ़ निश्चय कर लिया । 


__वह देव साधु का स्वाय वना कर जहा नदिपेश मुनि 
व्ह्रे थे, वहा पास के एक जगल में जाकर पडा रहा। उस 
देव ने श्रपने शरीर को ऐसा रुग्ण बना लिया कि शरीर के 
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छिद्र मे से रक्त और मवाद बहने लगा । उस रक्त और 
पीव मे से असह्य दुर्गन्ध निकल रही थी इस प्रकार रोगी 
साधु का भेष धारण करके उस देव ने नदिपेण मुनि के 
पास समाचार भेजा कि पास के जगल मे एक साधु बहुत 
बीमार हालत मे पड़े है। उनकी सेवा करने वाला कोई 
नही है, भ्रत. उन्हे बहुत अ्रधिक कष्ट हो रहा है । 


वदिषेण .मुनि को जेसे ही यह समाचार मिले कि वे 
तुरन्त उन रोगी साधु की सेवा करने के लिए चल पडे । 
मुनि मन-ही-मन विचारने लगे--'मेरा सौभाग्य है कि मुभे 
साधु-सेवा का ऐसा सुझवसर हाथ आया है।' 


इस प्रकार विचार कर नदिषेश मुनि रोगी साधु की 
सेवा करने के लिये जगल मे पहुचे । मुनि उस कपटी वेप- 
धारी रोगी साधु की ओर ज्यो-ज्यो आगे जाने लगे, त्यो-त्यो 
उन्हे अधिकाधिक दुर्गन्‍्ध आने लगी । परन्तु नदिषेण मुनि 
उस असह्य दुर्गन्ध से न घबरा कर रोगी साधु के समीप 
पहुच गये । नदिषेश सुनि को आते देख कर वह साधुवेष- 
धारी देव क्रुद्ध होकर कहने लगा-'तुम इतनी देर करके क्यो 
आये ? मुझे कितना कष्ट हो रहा है, इसका तुम्हे खयाल 
ही नही है ? सेवाभावी कहलाते हो और सेवा करने के 
समय इतना विलम्ब करते हो !” साधुरूपधारी देव इस 
प्रकार कहकर नदिषेश को उपालभ देने लगा । 


यद्यपि देव ने अपना शरीर घृरणोत्यादक बनाया था 
बा उसके शरीर से दुस्सह दुर्गन्‍्ध फूट रही थी, फिर भी 
- मुनि दुर्मेत्ध से न घबरा कर उसकी सेवा करने के 


(४ ) 
लिये उसके पास गये। मगर पास पहुचते ही वह देव नाराज 
होकर उपालभ देने लगा। उपालभ सुन कर नदिषेण मुनि 
ततनिक भी नाराज न हुए । उल्टे विलम्ब के लिये क्षमा- 


यथाचना करने लगे । उन्होनें सेवा करने की श्राज्ञा देने की 
भी माग की । 


नदिणेश की वात सुन कर देव ने कहा--देखते नही, 
मेरा शरीर कितना कृश, दुर्वंल, अस्वस्थ बन गया है । शरीर 
की सेवा करने के सिवाय और क्‍या आज्ञा तुम चाहते हो ? 


मुनि ने विचार किया--मगर मैं नगर मे दवा लेने 
जाऊगा तो बहुत देरी लगेगी । ऐसा विचार कर उन्होंने 
देव से कहा--अ्रगर आप नगर में चले तो ”? 


देव--मेरे पैरो मे चलने की शर्क्ति होती तो तुम्हारी 
सहायता की ग्रावश्यकता ही क्‍या थी ? 


मुनि--मेरे पैर भी तो आपके ही है । श्राप मेरे कथे 
पर बेठ जाइए । मै उठा कर नगर तक ले चलू गा । 


देव-मेरे हाथों मे भी तो शक्ति नहीं है| तुम्हारे 
कंधे पर चढ़ तो कंसे चढ़ू ? 


मुनि---तो क्या हानि है ? मै खुद ही अपने कधे पर 
विठला लूगा । 


सच्चा सेवक अपनी शक्ति को दूसरो की ही शक्ति 
मानता है और अपना तत, मन पर की सेवा के लिए सम- 


पित कर देता है । सेवा का यह आदणश अगर जनसमाज के 
हृदय में अकित हो जाय तो यह ससार स्वगें वन जाय । 


(५) 


नदिषेश मुनि ने उस देव को अपने कंधे पर चढा 
लिया । देव ने नदिषेण मु्ति को सेवा कौ प्रतिज्ञा से विच- 
लित करने के लिये अपने शरीर मे से रक्त और पीव कौ 
धारा वहाई, मगर नदिषेश मुनि अपनी सेवा भावना को 
स्थिर और दढ करते हुए देव के दुर्गन्‍्धमय शरीर को उठा 
कर नगर मे ले गये । देव के शरीर से निकलती दुर्गन्ध के 
कारण तथा देव की प्रेरणा से प्रेरित होकर नगरजन मुनि 
से कहने लगे--'आरप ऐसे रोगी मनुष्य को नगर में नही ले 
जा सकते । एक रोगी के पीछे अनेको को रोगी नहीं बनाना 
चाहिये । 


नागरिक जनो का विरोध देख कर नदिषेश मुनि की 
स्थिति कितनी वेढगी हो गई होगी ? ऐसी विषम स्थिति मे मुनि 
के भन मे अ्रमेक प्रकार के तर्क-वितर्कों का उत्पन्न होना 
स्वाभाविक है। परन्तु उन्होने खोटा तर्क-वितकक नहीं किया | 
वे समभावपूर्वक नागरिक लोगो की बात सुनते रहे । मुन्ति 
ने मन-ही-मन विचार किया--मैं नगरजनो को भी दुखी 
नही कर सकता और इस रोगी साधु की सेवा का भी परि- 
त्याग नहीं कर सकता । हे प्रभो ! ऐसी विकट स्थिति में 
क्या करू 7? 


नदिषेण मुत्ति इस प्रकार विचार कर रहे थे, इतने 
में साधु-वेषधारी देव ने भी विचार किया-ऐसी विपम 
परिस्थिति उत्पन्न होने पर भी इन मुनि के हृदय मे सेवा के 
प्रति उतना ही दृढ विश्वास है । वास्तव में इन मुनि को 
सेवाभावना अत्यन्त उच्च कोटि की है । इन्द्र महाराज ने 


इनकी सेवाभावना की जितनी प्रशसा को थी, वास्तव में 


(६) 


मनि का सेवाभाव वेसी ही प्रशसा का पात्र है। इस ब्रकार 
विचार करके साधुवेषधारी देव साधुवेष का त्याग करके 
अपने स्वाभाविक रूप मे नीचे उतरा और मूनि के पैरो पर 
गिर कर कहने लगा--हे मुनिपु गव ! आपकी सेवाभावना की 
जैसी प्रशसा इन्द्र महाराज ने की थी, आप वैसे ही सेवा- 
मूत्ति है । आपने सेवा द्वारा देवो को भी जीत लिया है । 


सेवा करने वाला देवी को भी जीत लेता है। शास्त्र में 
भी कहा है हि 


देवाति त नमसति जस्स धम्मे सया मणों । 


अर्थात--जिनका मन धर्म मे सदा अनुरक्त रहता है, 
उन्हे देवता भी नमस्कार करते हैं । 


वेयावृत्य करने वाले व्यक्ति के आगे देव भी नतमस्तक 
होते है फिर साधारण लोग अगर सेवाभावी को नमस्कार 
करे तो इसमे आश्चर्य ही क्या ? सेवाभावी व्यक्ति को सन 
में किसी प्रकार का छल-कपट नही रखना चाहिए । जिनके 
मन में विकार भाव नहीं होता, देव भी उनकी सेवा करते 
है । अतएवं मन को पवित्र रखो । 





२ : क्षमामृति खंधक मुनि 


[क्रोध, मान, माया तथा लोभ-ये चार कषाय 
भवचक्र मे भ्रमण कराते है । अगर हम भवचक्र में भ्रमण, 
नही करता चाहते और आत्मा को शान्ति देना चाहते है 
तो क्षमा आदि साधनों द्वारा क्रोध आदि कषायो को दूर 
करने का प्रयत्न करना चाहिए । क्षमा हारा क्रोध किस 
प्रकार जीता जा सकता है, यह बात युधिष्ठिर के जीवन से 
समझी जा सकती है । युधिष्ठिर की भाति 'कोप मा कुरु 
इस धर्म-शिक्षा को तुम अपने हृदय मे उतार कर सक्रिय 


रूप दोगे तो तुम भी धर्मात्मा वन कर आत्म-कल्याण साध 
सकोगे । 


क्रोध आदि को जीतने का मार्ग तो बतलाया परन्तु 
क्रोध आदि के उत्पन्न होने पर किस प्रकार सहनशीलता 
ओर क्षमा घारण करना चाहिए, वह वात खधक मुन्ति के 
उदाहरण द्वारा समभझाता हू । सहनशीलता सीखने के लिये 
खघक मुत्ति की सहनशीलता अपने लिये आदशे है । इस 
आदशें का अनुसरण करने मे ही अपना कल्याण है ।] 


खधक मुनि गृहस्थावस्था मे राजकुमार थे । वे राज- 
काज करने में निपुण थे । उनके राज्य-सचालन से प्रजा 
सतुष्ट और सुखी थी । एक बार उन्हे किसी “विद्वान मुन्ति 


9.) 


का उपदेश सुनने का जवसर मिल गया। मुनिवर के उपदेश 
का प्रभाव उनके जीवन पर पडा । उन्होंने विचार किया- 
मैं अपनी घीरता और वीरता का उपयोग केवल दूसरों के 
ही लिये करता हू । यह योग्य नही है । मुझे अपने इन 
गुणो का उपयोग अपनी आत्मा के लिये भी करना चाहिए। 
इस प्रकार विचार कर उन्होंने माता-पिता से अनुरोध 
किया--“मै आत्मा का श्रेयस्‌ करना चाहता हू, अतएवं ऐसा 
करने की आना दीजिए । माता-पिता ने कहा-पुत्र ! तू 
आत्मा का श्र यस करना चाहता है, यह अच्छी वात है, प्रसन्नता 
पूर्वक ऐसा कर । खधकजी वोले-'ससार मे रहकर आत्म- 
श्रेयस्‌ साधना मुझे कठिन प्रतीत होता है, अतएवं मैं ससार 
का त्याग करके आत्मकल्याण करने की इच्छा करता हू ।” 
पुत्र का यह कथन सुन कर उनके माता-पिता दुखित होकर 
कहने लगे-'वेटा | ससार का त्याग थोडे ही हो सकता 
है । खधकजी वबोले--ऐसा है तो आप यह कहिये की आत्म- 
कल्याण न साध अथवा कहिये कि ससार का त्याग करके 
आत्मकल्याण नहीं किया जा सकता । खधघकजी का यह 
कथन सुनकर माता-पिता उनका निश्चय और सदाशय 
समझ गए और उन्होने ससार-त्याग करके आत्मकल्याण 
करने की जाज्ञा दे दी । साथ ही यह कहा-बेटा ! तू 
क्षत्रियपुत्र है । अतएवं सिंह की भांति ही सवबम का पालन 
करना । खबकजी मे माता-पिता की शिक्षा शिरोघधार्य करते 
हुए कहा--आपका कथन समुचित है । मे आपके आदेशा- 


नुसार सयम-पालन में सिहवृत्ति धारण करने का अभ्यास 
करू गा । 


खधकजी ने उत्ताह और वैराग्य के साथ सयम 


(६) 


स्वीकार किया। पिता ने विचार किया--खधक ने आज तक 
किसी प्रकार का कष्ट सहन नहीं विश है । अतएव मुझे 
ऐसी व्यवस्था कर देती चाहिए कि उसे' कविसी प्रकार 
का उपद्रव न सतावे ।' इस प्रकार विचार करके पिता ने 
पुत्रमोह से प्रेरित होकर पाच सौ सेनिकों की व्यवस्था कर 
दी । ऐसा प्रवसन्ध किया गणा कि खधकजी को इस बात का 
पता न लगे मगर उनकी ठरावर रक्षा होती रहे । सैनिक 
गुप्त रूप से खधक मुनि के साथ रहने लगे। खधक मुनि को 
इन रक्षक सैनिको का पता चही था । वह तो यही ऋजचते 
पे कि मेरी रक्षा करते वाला मेरी आत्मा ही है, दूसरा 
कोई नहीं हैं। इस प्रकार खथदा मुन्ति तपश्चरण करके 
आत्मकल्याण करने लगे झोर आत्मा को भनावित करते हुए 
ग्रामानुग्राम विचरने लगे । हे 

विहार करते-करते वे अपनी सार रवस्था की वहिन 
के राज्य में पधारे। उनके पीछे गुप्त रूप से चले अत्त वाले 
सैनिक विचार करने लगे-अबव खधकजी अपनी वहिन के 
राज्य मे आ' पहुचे है, अब किसी प्रकार के उपद्रव की 
सम्भावना नहीं है । इस प्रकार निश्चिन्त होकर सैनिक 
अपनी-अपनी इच्छा के अनुसार दूसरे कार्यो से लग गए । 
इघर खधक मुत्रि आत्मा और शरीर हा भेद विचान हो जाने 
के कारण तपशण्चरण द्वारा शरीर को सुखाकर आत्मा को 
बलवान वनाने से लगे है। 


एक वार खघक नुनि सिक्षाचारी कनने के शिये राज- 
महल के पास से निकले। उस समय राजा और रानी राजनहल 
की अटारी पर वेठ कर नगर- निरीक्षण करने के माथ ही साथ 


( १० ) 


मनोविनोद कर रहे थे । रानी की दृष्टि अकस्मात्‌ मुनि के 
ऊपर पड गई । मुनि को देखते ही रानी विचारने लगी- 
भेरा भाई भी इन्ही म॒ति की त्तरह अ्रमण करता होगा । 
इस तरह विचारमग्न होने के कारण रानी क्षण भर के लिये 
मनोविनोद और वाणीविलास को भूल गई। राजा ने देखा 
साधु को देख कर यह मुझे भूल गई है और दूसरे ही विचारो 
में डूब गई है । यह साधु शरीर से तो कृश है पर ललाट 
इसका तेजस्वी है । इस मु'डित साधु के प्रति रानी का प्रेम 
भाव तो नही होगा ? इस विपय में दूसरो की सलाह लेना 
भी अनुचित है । अतएवं किसी और से पूछने की अपेक्षा 
इस साधु को समाप्त कर देना ही ठीक हैं । इस प्रकार 
विचार कर. राजा ने नौकर (चाण्डाल) को बुला कर आज्ञा 


दी-उस साधु को वधभूमि पर ले जाओ्रो और मार कर 
उसकी खाल उतार लाओं । 


राजा की यह कठोर आज्ञा सुन कर चाडाल काप 
उठा । वह मन-ही-मन विचार करने लगा-आज मुझे 
क्रितना जधन्य काम सोपा गया है ! मैं चाकर हू, अतएव 
यह काम किये बिना छुटकारा नहीं । अगर मै राजा की 
आज्ञा का उललघन करता हू तो मैं उनका कोप-भाजन 
वबनू गा और शायद मुझे प्राणदण्ड दिया जायगा। इस प्रकार 
विचार कर वह ख़धक मुनि के पास आया और उन्हे पक- 
डने लगा । भुन्ति ने पूछा-मुझे किस कारण पकड़ा जा रहा 
है ” चाडाल ने कहा-राजा ने पकडने की शथ्ाज्ञा दी है । 
अत्तउद चुपचाप मेरे पीछे चले श्राओ । 


मुन्रि ने पूछा-चलना कहां है ? 


| 0० 
चांडाल--श्मशान भूमि में 
मुनि--किसलिए ? 


चांडाल--राजा की आज्ञा के अनुसार वहां तुम्हारा 
वध किया जायगा और तुम्हारे शरीर की खाल उतारी 
जायगी । 


यह हृदयविदारक वचन सुन कर मुनि को आघात 
पहुंचना स्वाभाविक था। परन्तु खघक मुनि को शरीर और 
आत्मा का भेदविज्ञान था । अतएव वह विचारने लगे--यह 
शरीर नश्वर है। किसी-न-किसी दिन जीर्ण-शीर्ण हो 
जायगा । ऐसी स्थिति मे' अगर आझ्आाज ही यह नष्ट होता है 
तो इसमे मुझे दु.ख मानने की क्‍या आवश्यकता है ? मेरा 
आत्मा तो अजर-अ्रमर है। उसे कोई नष्ट नहीं कर सकता। 
इस प्रकार विचार करके और धैर्य धारण करके खधक मृनि 
चुपचाप नौकर के पीछे-पीछे चलने लगे । जब दोनो वध- 
स्थल पर पहुचे तो मुनि ने चांण्डाल से कहा--भाई ! मेरे 
शरीर मे रक्त नही है, इस कारण चमडी हाडो के साथ 
चिपट गई हैं । भ्रत. खाल उधेडने के लिये कोई साधन साथ 
मे लाये हो या नही ” अगर कोई साधन नही लाये हो तो 
तुम्हे बहुत कष्ट होगा । मुनि का यह मासिक कथन सुन 
कर वह लज्जित हो गया। वह मन मे विचार करने लगा-- 
कितना पापी हू मैं ! मुझे अपने इन पापी हाथो से एक 
महात्मा के शरीर की खाल उतारनी पड गी । वह नम्र भाव 
से मुनि से कहने लगा--आप महात्मा है । आपके हृदय मे 
मृझ जेसे पापात्मा के प्रति भी करुणा है परन्तु इस समय 
में निरुपाय हूं । मुझे अनिच्छा से और दुखित मन से 


0080! 
प्री आपके वध का पाप करना पडेंगा । 


वधस्थल पर ले जाकर चाडाल ने दुखी हृदय से 
मुनि का वध किया और उनके शरीर की खाल उतार ली । 
परन्तु वह शातमूर्ति मुनिराज परमात्मा के ध्यान से तनिक 
भी विचलित नहीं हुए । जरीरनाश के समय उन्होंने अपनी 
झऋःत्मा परमात्मा के साथ ऐसा अचुसन्धान किया कि 
परमात्मा का ध्यान करते हुए उन्हे मृत्यु का दुख मालूम 
डी नही हुआ मुनि के मन में किसी के प्रति न क्रोधभाव 
उत्पन्न हुआ और न वेरभाव ही उत्पन्न हुआ । उस समय 
खघक मुत्ति क्षमा की साक्षात्‌ मूर्ति वन गये । क्षमाणीलता 
का इससे ऊचा आदरण्ण और क्‍या हो सकता हैं ” क्षमाशील 
रहना तो साधु का धर्म है । समर्थ साधु ही ऐसा वध-परिपह 
सह सकते है | क्षमाणील नाथ्रु कंसे होते है, इस सम्बन्ध 


में शास्त्र मे वाह्म हें -- 





हओ न सजले भिकक्‍खु, मण पि न प्रओसए । 
लितिकन परमस नच्चा, भिक्‍खु धम्म समायरे || 


अर्थात्‌ -कोई प्राणो का हरण करे तो भी भिक्षु उस 
प्र ऋोेध न करे, यहा तक कि मन में भी द्वेष न लाथे । 
वल्कि तितिक्षा (सहन-णीलता-क्षमा) को उत्तम गुण समझ 
कर क्षमाशील साधु क्षमावर्म का ही पालन करे । 


खधक मुनि ने दस प्रकार के साधु धर्मो में प्रथम 
और प्रधान क्षमावर्स को सर्वोत्कृष्ट समभकर प्राण अर्पण 
कर दिये और जगत्‌ के समक्ष क्षमा का अनूठा आदर्श उप- 
स्थित करने के साथ अपने जीवन को धन्य बना लिय्य । 


(आज) 


खघक मुनि ने प्राण त्याग करते समय ऐसी उच्च भावना 
भायी थी कि -- के 


चाहत जीव सब जग जीव न, देह समान नही कछु प्यारो । 
सयमवत मुनिश्वर को, उपसर्ग हुए तन-नाशन हारो ॥। 
तो चितवे हम आतमराम, अखड अवाधित ज्ञान भडारो । 
देह विनाशक सो हम तो नही, शुद्ध चिदानन्द रूप हमारो ॥। 


खधक मुनि ने इस प्रकार की उच्च भावना भाते हुए 
केवलज्ञान प्राप्त किया । जिस उद्देश्य के लिए उन्होने ससार 
त्याग किया था, वह आत्म-श्रे य-साधन का उद्देश्य सिद्ध 
करके मोक्ष प्राप्त किया। इस प्रकार खधक मुनि सिद्ध, बुद्ध 
और मुक्त हो गए । 


वह नौकर, जिसने मुनि का वध किया था, मुनि की 
खाल लेकर राजा के सामने उपस्थित हुआ । राजा ने मुनि 
की खाल उतार लाने की आज्ञा तो अवश्य दी थी, परन्तु 
जव मुन्ति के शरीर की खाल उसकी दृष्टि के सामने आई 
तो उसे देखकर वह एक बार काप उठा । कहने लगा-- 
हाय ! मैने यह कंसा कुकृत्य किया कि एक महात्मा के 
आरीर की खाल उतार ली नौकर ने महात्मा की धीरता 
वीरता और क्षमा की सब वाते कही । नौकर की वाते सुन 
कर राजा पश्चात्ताप करने लगा । उसे इतना सताप हुआ 
कि आखो से आसुओ की धारा वहने लगी । जब रानी को 
विदित हुआ कि किसी मनुष्य की खाल उतरवाई गई है 
और रानी ने उसे जाकर प्रत्यक्ष देखा तो वह भी रुदन 
करने लगी । 


) 


इसी बीच एक चील राजा के महल पर उडती-उड़ती 
आईं । उसने रक्त से रजित मुनि की मुखवस्त्रिका या दूसरा 
कोई वस्त्र उठा लिया था । मगर उस चीज में उसे कोई 
स्वाद नही आया । अतएवं उसने वह वस्त्र राजा के महल 
पर ही छोड दिया और वह उड गई । खून से लथपथ वह 
वस्त्र समगवाकर देखा तो जान पडा कि यह वस्त्र किसी मुनि 
का मालूम- होता है | रानी राजा के पास गई और कहनें 
लगी--महाराज ! आपके राज्य मे किसी मुनि का घात 
हुआ है । यह वस्त्र उसी मुनि का मालूम होता है। रानी 
ने यह भी कहा-उन मुनि ने ऐसा क्या अपराध किया था 
कि उन्हें प्राणदण्ड दिया ? रानी के प्रश्न के उत्तर मे राजा 
ने अथ से इति तक सारा वृत्तान्त कह सुनाया । राजा का 
कथन सुन कर रानी के दुख का पार न रहा । 


राती ने कहा--मुन्ति को प्राणदण्ड देने से पहले जाच 
तो कर लेते कि मैने मुनि की श्रोर किसलिए देखा था ? 
आपने यह कुकृत्य करके घोर अनथथे किया है । मुनि को 
देखकर मेरे मन मे विचार आया कि मेरा भाई भी इन 
मुनि की तरह घर--घर भिक्षा के लिये भटकता होगा 
आपने मेरी इष्टि मे विकार देखा, मगर वास्तव मे मेरी 
इष्टि में श्रथवा मुनि की इष्टि में किसी प्रकार का विकार 
नही था । 


राजा ने खोज कराई तो मालूम हुआ कि वह मुनि 
रानी के ससारावस्था के भाई ही थे । यह जान कर राजा 
को भी बहुत पश्चात्ताप हुआ । 


(१५ ) 


रानी ने कहा--अब पश्चात्ताप करने से मुनि फिर 
जीवित होने के नही । अतएव पश्चात्ताप करना छोड़ो और 
इन मुनि के मार्ग का अनुकरण करो । इसी मे अपना 
कल्याण है । आखिर राजा-रानी दोनो ने संयममार्ग ग्रहण 
करके श्रात्मकल्याण किया । 


कहने का आशय यह है कि मुनि के मन मे जो क्षमा 
होती है, उसका प्रभाव दूसरे पर पडता है | राजा कितना 
कठोरहदय था कि मुनि का किसी प्रकार का अपराध न 
होनें पर भी उसने मुनि के शरीर की चमडी उधेड लेने की 
आजा दे दी ! परन्तु मुनि की अनुपम क्षमा का वृत्तान्त 
सुनकर उस कठोर हृदय राजा का हृदय भी परिवर्तित हो 
गया । इस प्रकार खथधक मुनि ने क्षमा का आदर्श उपस्थित 
करके स्व-पर-कल्याण साधन किया । इस प्रकार की क्षमा 
घारण करने वाले ही वास्तव मे महान्‌ है । क्षमा इस लोक 
का भी बल है और परलोक का भी बल है। ससार मे 
उन्होीं पुरुषो का जीवन धन्य बन जाता है, जो स्वय क्षमा 
शील बन कर दूसरो को भी क्षमाशील बनाते है । 


तुम क्षमाशील बन कर आत्मा का कल्याण साधों । 
इसी में तुम्हारा कल्याण है । 





विश्ल-विभतति 


क्री एवन्ताकुमार 


(१) 


गौतम स्वासी नीची नजर किये हुए गज-गति से 
निश्षा के लिए पधारे । जिनके सामने सर्वार्थसिद्ध विमान 
के अहमिन्द्र देव भी तुच्छ है, ऐसे सुन्दर गौतम स्वामी भिक्षा 
के लिए उसी ओर से निकले, जहा एवन्‍्ताकुमार वालकों के 
साथ खेल रहें थे। वे खेल के स्थल के समीप होकर निकले । 
गातम स्वामी पतन एवन्ताकसार की इृप्टि पी । एव्नता- 
कुमार उन्हें देखकर सोचते लगा--इनका रूप कितना सुन्दर 
है इनमे छसी ज्योति देदीप्यमान हो रही है ! मुख पर 


कितनी उज्ज्वलता हैं ! मुख इतना सौम्य है कि मानों 
अमृत टपकता हे । ऐसे तेजस्वी पुरुषों को किस चीज की 
कमी हू * 


जे 


इस प्रकार सोच-विचार के पश्चात्‌ एवन्ताकुसार ने 
गातम स्वामी से ही उनके घर--घर फिरने का कारण पुछता 
उचित समक्ता । 


+् 
टन 


ब्रल छोडना बालकों को वच्य अप्रिय नालूम होता 


(१७ ) 


फिर भी एवन्‍ताकुमार गौतम स्वामी की ओर इतना अधिक 
आक्ृष्ट हुआ कि उसने खेलना छोड दिया । खेल छोडने मे 
गौतम स्वामी की महिमा कारण है या एवन्‍्ताकुमार की 
महिमा कारण है, यह कौन जाने ? लेकिन एवन्‍्ताकुमार ने 
खेलना छोड दिया । 


गौतम स्वामी की अद्भुत तेजस्विता देखकर साधारण 
आदमी को कुछ पूछने मे भी भिफक होती, मगर, एवन्‍्ता- 
कुमार क्षत्रियपुत्र था । वह अपने मन में उठी हुईं जिज्ञासा 
का निवारण करने के लिये किसी से भयभीत होने वाला 
नहीं था और गौतम स्वामी में कैसा आकर्षण था कि उन्होंने 
एवन्ताकुमार को अपनी ओर उसी तरह खीच लिया, जिस 
तरह चुम्बक लोहे को खीच लेता है । बच्चे के लिये खेल 
उतना आ्राक्षंक है जितना कृपण के लिये मुल्यवांन खजाना 
भी शायद न हो। मगर गौतम स्वामी के आकर्षण से 
एवन्ताकुमार खिच आये । वे अपने साथियो को खेलता 
छोडकर गौतम स्वामी के पास आये और उनसे कहने लगे-- 
भगवन्‌ ! आप कोन है ” और किस प्रयोजन से इधर-उधर 
फिर रहे है । “ 


| एक्स्ताकुमार का यह भाववपूर्ण आएँ प्रश्न सुन कर 
गौतम स्वानी ने न मालूम किस दृष्टि से उसे देखा होगा ! 


एवन्ताकुमार के प्रश्न के उत्तर मे गौतम स्वामी कहने 
लगे--हम श्रमण निर्ग्नन्ध है। सचित्त, क्रीत, औद्देशिक और 
सदोप. आ्राहार नही लेते और हमे भिक्षा की आवश्यकता है, 
इसलिए हम शभिक्ष। की तलाश में घर-घर जाते है । 


5, 


एवन्ताकुमार बोले--जिनका तेज इतना उग्र है, जिनके 
तेज के आगे देवों का भी तेज फीका पडता है, उन्हे भिक्षा 
मागनी पड़ती है और वह भी घर-घर से ! चलो भगवन्‌ ! 
मेरे घर चलो । मैं तुम्हे भिक्षा दृगा । 


इत्तना कहकर और उत्तर की प्रत्तीक्षा न करके एवन्ता 
कुमार ने गोतम स्वामी की उ गली पकड़ ली । 


गौतम स्वामी को एवन्ताकुमार से अपनी ऊ गली छुडा 
लेनी चाहिए थी या नहीं ” उ गली न छडाने पर कदाचित्‌ 
श्रावक निन्‍दा करने लगते कि यह भी साधु की कोई रीति 
है ” मगर वहा कौन किसके लिये एत्तराज करता ? एवन्‍्ता- 
कुमार ने गौतम स्वामी की उ गली क्या पकडी, मानो कल्प- 
वृक्ष में फल लग गया था। एवन्ताकुमार की वीरता, धीरता 


श्रौर होनहारता देखकर गौतम स्वामी भी उनसे उगली न 
छुडा सके । कहावत्त है .-- 


होनहार विरवान के होत चीकने पात । 


उस होनहार वालक से गौतम स्वामी अपना हाथ न 
छुडा सके । गौतम स्वामी की उ गली पकड़े एवन्ताकुमार 
उन्हे भिक्षा देने के लिए कहकर अपने घर ले गये। गौतम 
स्वामी वालक की भावुकता पर मुग्घ हो गये श्र उसकी 


अवज्ञा न कर सके । वे बालक के साध-ही-साथ खिंचे 
चले गये । 


उधर श्रीदेवी एवन्ताकुमार की प्रतीक्षा मे थी। सोच 
रही थी--वह कहा चला गया और अ्रव तक भोजन करने 


( १६ ) 


भी नहीं आया । इसी समय गौतम स्वामी की उ गली पकडे 
एवन्ताकुमार आता दिखाई दिया । श्रीदेवी को अतिशय 
प्रसन्नता हुई । 


एवन्ताकुमार की मा कहने लगी - लाल ! मैं तेरी 
राह देख रही थी कि तू आवे और भोजन करे । लेकिन तू 
पुण्य की निधि हैं, जो खेल छोडकर इस जहाज को ले आया । 
नही तो यह जहाज कहा नसीब होता है। 


गौतम स्वामी को देखकर श्रीदेवी को कितना हर्ष 
हुआ होगा, यह व॒ताना बृहस्पति के लिये भी शायह सम्भव 
नही है। जब बृहस्पति को जिह्ना भी यह्‌ नही बता सकती, 
तो मैं क्‍या कह सकता हू ? । 


श्रीदेवी ने एवन्ताकुमार से कहा-बेटा ! यह जहाज 
यहा कब आता ? कौन जानता था कि यह भव-सागर का 
जहाज आज इधर आ जायगा ? तेरी वदोलत श्राज इस 
लोकोत्तर जहाज का आगमन हुआ है । 


माता की यह बातें सुनकर एवन्ताकुमार को इतनी 
अधिक प्रसन्नता हो रही थी, मानो किसी सेनापति ने किसी 
दुर्भेय दुर्ग को जीत लिया हो । माता की प्रसन्नता देखकर 
उसे अपने कार्य का गौरव मालूम हुआ । वालक को उस 
समय अत्यन्त प्रसन्नता होती है, जब मा उसके किसी कार्य 
से प्रसन्न होती है । 


एवन्ताकुमार ने गौतम स्वामी के तीन बार प्रदक्षिणा 
देकर उनसे प्रार्थना की--भगवन्‌ ! यह आहार पानी निर्दोष 
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है इसे ग्रहण कीजिए । वैसे तो वह राजा का घर था, 
परन्तु गौतम स्वामी को जितने आहार-पानी की आवश्यकता 
थी, उत्तना उन्होंने ले लिया । श्राह्मर-पानी ग्रहण करने के 
पश्चात्‌ जब गौतम स्वामी लौटने लगे, तो एवन्ताकुमार ते 
उनसे पूछा--'प्रभो ! आप कहा रहते है ?' 


गौतम स्वामी ने उत्तर दिया- हे वालक, में भगवान्‌ 
महावीर स्वामी का शिष्य ह और उन्ही के पास रहता हू । 
भगवान्‌ इस समय नगर के वाहर व्गीचे में ठहरे हैं । 


गौतम स्वागी ने यह नहीं कहा कि मैं बाग में ठहरा 
हू । उन्होंने अपने को भगवान्‌ के पास रहने वाला प्रकट 
किया । इस प्रकार वे प्रत्येक कार्य मे अपने गुरु को ही 
प्रधानता देते थे । गुर की कभी भूलते नहीं थे | वास्तव में 
अपने गुरु को भूल जाने वाला शिष्य अभागा हैं । 


गौतम स्वामी का उत्तर सुनकर एवन्ताकुसार उनसे 
कहने लगे--मैं जिन्हे देखकर आश्चयें करता है, वह भी 
क्षिप्य हे ! उनके भी ग्रुरु है | शिष्य ऐसे है तो थुरुन 
जाने कंसे होगे ” भगवन्‌ ! में आपके साथ चल कर भग- 
वान्‌ महावीर के दर्शन करना चाहता हू । 


एवन्‍ताकुमार की भावना मे और उसके उत्साह मे 
इतना वल था कि न तो गौतम स्वामी ही उसे मना कर 
सके, न उसकी माता श्रीदेवी को ही ऐसा करने का साहस 
हुआ | वल्कि श्रीदेवी को यह विचार कर वडी प्रसन्नता हुई 
कि वालक को गौतम स्वामी इतने प्रिय लगे | 
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लारे लारे चाल्यो बालक भेट्यो भाग सुभाग । 
भगवता री वाणी सुनने मन आयो वेराग्य ॥२े एवनता०।॥। 


एवन्ताकुमार गौतम स्वामी 'के साथ-साथ ' भगवान्‌ 
महावीर के पास आये । भगवान्‌ को देखकर एवन्ताकुमार 
के हर्ष का पारन रहा । जैसे बहुत दिनो के प्यासे चातक 
को वर्षा की बूद मिलने से आनन्द होता है, बहुत दिनो से 
विछुडी माता को पाकर बालक के हर्ष की सीमा नही रहती, 
चिरकाल तक परदेश में रह कर घर आने वाला घर पर 
नजर पडते ही प्रसन्न होता है, उसी प्रकार भगवान्‌ को देख 
एवन्ताकुमार को असीम आनद हुआ । 


भगवान्‌ ने उपदेश की अमृत--धारा बरसाई, जिसे 
सुनकर एवन्ताकुमार की आत्मज्योति जगी । उसने भगवान्‌ 
से प्रार्थना की-'प्रभों ! मैं माता-पिता से आज्ञा लेकर 
आपके निकट दीक्षा लू गा । भगवान्‌ ने सक्षिप्त उत्तर दिया- 
'तुम्हे जिस तरह सुख हो, वैसा करो ।' 


एवन्‍्ताकुमार लौटकर अपनी माता के पास आया । 


माता को प्रणाम किया । माता ने कहा--'बहुत देर लगाई 
बेटा ! आज तुम्हे भोजन करने की भी सुध न रही ! कब 
से मैं तुम्हारी राह देख रही हू । 


एवन्ताकुमार--माँ ! आज मैंने वह अमृत पिया कि 
बस, कह नहीं सकता । उसका वर्णन करना असम्भव है । 
मैं गौतम स्वामी के साथ भगवान्‌ महावीर के पास गया था। 
वहा जाकर भगवान्‌ की वाणी सुनी । अत्यन्त आनन्द हुआ। 
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अब तुम मुझे भाज्ञा दे दो तो मैं भगवान्‌ के निकट दीक्षा 
लेलू। 

तू कांई जाणे ,साधपण में वाल अवस्था थारी। 

उत्तर दीधो ऐसो कुवरजी मात कहे बलिहारी ।रे एवन्ता। 


दीक्षा की वात सुनकर औरो की माता तो मोह- 
ममता के आवेग में रोई होगी, पर एवन्ता की माता को 
हसी आ गई । वह कहने लगी--'लाल । दीक्षा कोई खेल 
थोडे ही है ! तू क्‍या जाने सयम क्‍या है और सयम का 
मार्ग कितना कठोर है ! अभी तेरा खेल-कूद नही छूटा, दूध 
के दात भी नहीं गिरे है । फिर भी तू संयम लेने की बात 
कहकर मुझे आश्चर्य मे डालता है ।' 


माता की इस बात के उत्तर मे एवन्ताकुमार ने कहा- 
माता ! मैं जिसे जानता हू, उसे नहीं जानता और जिसे 
नही जानता, उसे जानता हू । 


यो एवन्ताकुमार का यह उत्तर आश्चर्य में डालने 
वाला है, लेकिन यही तो स्याद्वाद है | विसंगत प्रतीत होने 
वाले कथन को सगत वनाना स्याद्वाद का प्रायोजन है । 
एवन्ताकुमार के इस उत्तर में सभी तत्त्व आ गये है । 


एवन्ताकुमार की माता ने यह ठेढा-मेढा-सा उत्तर 
सुनकर पूछा--'ऐसी क्या वात है जिसे जानता हुआ भी नही 
जानता और नही जानता हुआ भी जानता है ।' 


कुमार ने कहा--'माता लोगो की आखो पर पर्दा 
पडा हुआ हैं | मेरी आखो पर भी पड़ा हुआ था, मगर 
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आज भगवान्‌ की कृपा से उठ गया । अब मुझे प्रकाश 
दिखाई दे रहा है। मा ! यह कौन नही जानता कि ससार 
मे जितने भी जन्मे है, वह सब मरेगे ”? यह बात सभी 
जानते हैं और मैं भी जानता हू, कि, जो जन्मा है, वह मरेगा । 
जिसका उदय हुआ है, वह अस्त भी होगा । जो फूला है 
कुम्हलाएगा ही । मैं यह जानता हू, मगर यह नही जानता 
कि यह किस घड़ी और किस पल में होगा ” इसी को 
कहते है- जानते हुए भी न जानना ॥ 


इस कथन में बडा रहस्य भरा हुआ हैं । उपनिषद 
मे कहा है-- 


हिरिण्यमयेन पात्रेण सत्यस्य पिहित मुखम्‌ । 


, सोने के ढ़ककन से जिस सत्य का मु'ह ढका हुआ है, 
एवन्ताकुमार उस सत्य का मुह खोल रहा है ! आप यह 
तो जानते है कि मरना है, मगर यह नहीं जानते कि कब 
मरना हैँ । फिर मरण को क्यो भूले हुए है !' अगर भूले 
नही हो तो ढील क्यो कर रहे हो ? याद रखकर आत्मा 
का कल्याण क्यो नहीं करते ? ससार के लोग यह भूठ ही 
कहते है कि हमे मरने का ज्ञान है । जिसे, मृत्यु का स्मरण 
हो, वह बुरे काम क्‍यों करेगा ? वह अन्याय, अत्याचार 
और पाप कैसे कर सकता है ? लोग यह सब करते है, 
इससे जान पडता है कि वे मरना नहीं जानते । महाराज 
चतुरसिह जी ते एक पद कहा है -- 


या मनखा मोटी बात मरणो जाणणो । 
मरणो मरणो सारा केवे, मरे सभी नर-तारी रे॥ 
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मरवा पेली जो मर जावे तो बलिहारी रे ॥मरणो०।। 
जीवा सू सगलो जग राजी मरणो कोइय न चावे रे । 


राजा रक सभी ने सरखों तो पण आवे रे ॥मरणो०॥। 
दूजा भूप डरप ने म्लेच्छा कोदी तावेदारी रे । 

वीर प्रताप जाण ने मरणो टेक न हारी रे ।।मरणो ०।। 
मरवा ने वनवीर विसरियों धाय याद कर लीनो रे । 


चूखाया रे साटे जायो जातो कीनो रे ॥मरणों०॥। 
गुरु गोविन्द रो ब्राह्मण भूल्यो बालक दोय चिणाया रे। 

भामासाह धन्या ने घन दे पाछा लाया रे ॥मरणों०॥॥। 
मरवा ने जो जाण वीसू पाप कर्म नहीं होवे रे । 

सुख दु ख री परवा नहीं राखे प्रभू ने सेवे रे ।।मरणों ०॥। 
मरने ज्वाब राम ने देणा या जीरे मन लागी रे । 

चतुर चरण बणी रा सेवे वो वडभागी रे ॥मरणों०॥। 


है, जो मरना जानते होगे, वह बुरे काम कदापि 
नही करेगे । इस जगह बुरे काम का मतलब दारू पीता, 
मास खाना, पर-स्त्रीगमन करना, जुआ खेलना, चोरी करना 
और विश्वासघात करना आदि समझता चाहिए । मृत्यु को 
जानने वाला कम-से-क्रम इन पापो से अवश्य बचेगा | 


कई जोगो में कुलपरम्परा से दारू, मास का अटकाव 
होता है । उनके यहा इन घृणित चीजो का व्यवहार करने 
वाला जाति से वाहर कर दिया जाता है । अगर जाति के 
वर्ड -वड समझे जाने वाले लोग ही इनका सेवन करने लगे 
तो वैचारे छोटे क्या कर सकते हैं ? उन छोटो की जबान 
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बन्द कर दी जाती है। क्‍या ऐसे बडे -बड मरना जानते है ? 

मरना जानते होते तो यह पाप क्यो करते ? शराब पीना 
तो मुसलमानो मे भी हराम है। कुरान की आज्ञा का पालन 
करने वाले मुसलमान उस जमीन को भी खोद फंकते है, 
जहां शराब का छीटा गिर पड़ा हो । लेकिन उनमे भी जो 
लोग मरना भूले है, वे शराब पीते है । 


शराब को बहुतेरे लोग 'लाल शर्बत' कहकर पी जाते 
हैं । मगर नाम बदल देने से वस्तु नहीं बदल जाती । 


 आज-कल मासभक्षण का और उसमे भी अ्रडा खाने 
का प्रचार वढता चला जाता हैं । यहा तक की हिन्दू समाज 
के नेता समझे जाने जाले कतिपय लोग हिन्दुओ को मासभक्षण 
करने का खुला उपदेश देसते मे सकोच नही करते। बहुत से 
लोग अडे को मास के अन्तर्गत ही नही समभते । मैंने कही पढा 
था कि गाघी जी ने जब विलायत जाने का निश्चय किया, 
तब उनकी माता ने उन्हे बहुत रोका । गाघीजी की माता 
के सस्कार उत्तम थे । वह साधुमार्गी जैन मुनियो के सम्प्के 
में थी | उन्होने गाधी से कहा--“विलायत जाने वाले वहाँ 
अ्रष्ट हो जाते है, इसालए मै तुझे नही जाने दू गी । जब 
गाघीजी ने वहुत कुछ कहा-सुना तो उनकी 'माता एक शर्त 
पर उन्हे जाने देनें के लिए सहमत हुई । माता ने कहा-- 
अगर तुम मेरे गुरु के पास चलकर मदिरा, मांस और परस्त्री 
का त्याग कर दी तो मौ जाने दे सकती हू, अन्यथा नही । 


विलायत में परस्त्री सेवन ऐसी साधारण बात है कि 
सानो पाप में उसकी गिनती ही नही है । सुनते हैं अमेरिका मे 
€५ प्रतिशत तलाक होते है और विवाहो की अपेक्षा तलाको 


(२६ ) 


की सख्या बढने की तैयारी है | फ्रास मे इतना व्याभिचार 
है कि घर वाला पुरुष अपने घर मे- किसी दूसरे पुरुष को 
आया जानता है तो वह बाहर से ही लौट जाता है । वह 
घर में प्रवेश नहीं कर सकता ! मित्रो ! भारतवर्ष इस 
दिशा मे अब भी अत्यन्त सौभाग्यशाली है। भारतीयों मे 
इस दृष्टि से काफी मनुष्यता मौजूद है । यहां पशुता का यह 
नग्न ताण्डव नही है । भारतीय लोग इस प्रकार के दुराचार 
को घृणा की दृष्टि से देखते है । 


आखिरकार गाधीजी अपनी माता के ग्रुरु के निकट 
प्रतिज्ञावद्ध होकर विलायत गये । वहा जब वह बीमार हो 
गये, तो डाक्टरी ने दारू पीने की सलाह दी । गाघीजी ने 
कहा मैं दारू पीने का त्याग कर चुका हू । 


डाक्टरो ने कहा-अच्छा, अण्डा खाने मे तो कुछ हर्ज 
नही है ? उन्होने युक्तियो से सावित करने की चेष्टा की 
कि अडा, मास में सम्मिलित नही है। मगर गाधीजी कोई 
सामान्य पुरुष नहीं थे । उन्होने कहा-भझ्रडा, मास से शामिल 
हो अथवा न हो, मगर मेरी माता उसे मास में ही ग्रिनती 
है और मैने अपनी माता की समझ के अनुसार ही प्रतिज्ञा 
ग्रहण की है । ऐसी हालत में में आपकी बात न मानकर 
अपनी मात्ता की बात मानना उच्चित समभता हू । मैं किसी 
भी दशा मे अडा नहीं खा सकता । 


गांधीजी अपनी बात पर डटे रहे । बीमारी की 
हालत मे, डाक्टरो का आग्रह अस्वीकार करके भी उन्होने 
अडा नही खाया । गाधीजी ने वीमारी मे कष्ट पाना मंजूर 
किया, पर धर्मे से डिगना स्वीकार नही किया | कष्ठ पाये 


(२७ ) 


बिना धर्म का पालन होता भी तो नही है ! गांधीजी ते 
प्रतिज्ञा न की होती और प्रतिज्ञा पर अटल न रहे होते तो 
कौन कह सकता है कि आज वह "महात्मा गाधी” कहलाने 
के अधिकारी होते या नही ? जिस मनुष्य मे उच्च चारित्र 
का अभाव है, वह भी कोई मनुष्य है ? 


अडा और मछली का तेल (कॉड लीवर ऑयल) 
जैसे घृणित पदार्थों ने धर्म के सस्कार नष्ट कर दिये है। '* 


इन सब पापमय वस्तुओ का सेवन लोग किसलिए 
करते हैं ” दीर्घ जीवन के लिए बहुत समय तक मृत्यु से 
बचे रहने के लिए इन वस्तुओं का व्यवहार किया जाता है, 
मगर दुनिया कितनी अधी है कि आखो को दिखाई देने वाले 
फल को- भी वह नही देखती । ज्यो-ज्यो इनका प्रचार बढता 
जाता है, त्यो-त्यो रोग बढते जा रहे हैं, नई-नई आश्चर्य- 
जनक बीमारिया डाकिनों की तरह पैदा हो रही है, उम्र 
का औसत घटता जा रहा है, शरीरं की निर्बलता बढती 
जाती है इन्द्रियो की शक्ति दिनो-दिन क्षीण से क्षीणतर 
होती जा रही है, देखते-देखते” चटपट मौत आ . घेरती है 
फिर भी अन्धी दुनिया को होश नही आता ! क्‍या प्राचीन 
काल में ऐसा था ? नही । तो फिर 'पूर्वँ" की ओर उदयू- 
की दिशा मे--प्रकाश के” सम्मुख न जाकर लोग पश्चिम! 
की तरफ--अस्त की शोर, मृत्यु के मुह की सीध मे--क्‍्यो 
जा रहे हैं ? जीवन की लालसा से प्रेरित होकर मौत का 
आलिंगन करने को क्यो उद्यत हो रहे हैं ? मित्रो ! आखें 
खोलो फिर आप. ही सबकुछ समझ जाओगे । 


परस्त्री तो सब के लिए माता के समान होनी चाहिए। 


(२८ ) 
भूधर कवि कहते हैं :-- 


पर--ती लखि जे धरती निरखें, 
धतनि हैं, धनि है, धनि नर ते। 


जहां पाल बधी नहीं, होती वहा पानी नहीं रुकता 
आर जहा पानी नहीं रुकता, वहा अ्रच्छी खेती नही हो 
सकती । मैंने ज्ञानियो के वचन आपको सुनाकर उपदेश को 
वर्षा की है, पर पाल के अ्रभाव मे यह उपदेश भी कल्याण- 
कारी नहीं हो सकेगा । भ्रतएव पाल बध जानी चाहिए 
जिससे उपदेश का पानी ठहर सके और आपका कल्याण 
हो । श्राजकल जेसी-तैसी कमाने-खाने के योग्य व्यावहारिक 
शिक्षा तो दी जाती है मगर धर्म की वर्षा तभी ठहर सकती 
है, जब धामिक शिक्षा दी जाय । हमारे उपदेश, का पानी 
रोकने की पाल 'धर्म की शिक्षा है। श्रतएव बालकों को उस 
धर्म की शिक्षा भ्रवश्य मिलनी चाहिए, जिसमे श्रहिसा, सत्य, 
वरह्मयचर्य आदि का समावेश हो । विनीत पुत्र तो सभी मा- 
वाप चाहते है, परन्तु शिक्षा ऐसी देते-दिलवाते हे, जिसमे 
धर्म को स्थान नहीं होता । ऐसी अवस्था में वालक विनीत 
हो कैसे ? मा-वाप नहीं समझते कि सा-वाप किस प्रकार 
वनना चाहिए ? वे श्रपने कत्तेव्य और उत्तरदायित्व 


से अनभिन्न हे । इस स्थिति में सन्‍्तान खराब होती है तो 
इसमे आएचर्य ही क्‍या है ? 


नागिन और विलाव के विपय मे प्रसिद्ध है कि वह 
श्रपने बच्चो को खा जाती है । जिसके मां-बाप नागिन 
और बिलाव के समान हैँ वह वालक सुख कंसे पा सकते 


(२६ ) 
है ? इसी प्रकार जो माता-पिता अपने बालक को धर्म की 
शिक्षा ही नही देगे, तो उनका बालक विनीत किस प्रकार 
बन सकेगा ? 


एवन्ताकुमार को अ्रल्प--आयु मे भी धर्म की शिक्षा 
मिली थी । इसी से वह कंह रहा है--मांता ! मैं यह तो 
जानता हूं कि मरना आएगा, लेकिन यह नही जानता कि कब 
प्राएगा । इसी प्रकार मै यह तो जानता हु कि स्वर्ग, नरक 
ग्रादि कर्म से ही मिलते है, किन्तु यह वही जानता कि किस 
क्षण के कर्म से स्वगें और किस क्षण के कर्म से नरक 
मिलता है ? है मा ! तू मुझे छोटा कहती है, लेकिन क्‍या 
छोटे नही मरते ? अ्रगर छीटी आयु में भी मृत्यु आ जाती 
है, तो ससार में रहना किस प्रकार उचित कहा जा सकता 


है?” ह 


माता ने समझ लिया कि बालक को तत्त्वजान हो 

गया है, इसलिए अ्रव गृहस्थी में नहीं रहेगा । जिसकी 
आ्रात्मा मे ज्ञान का प्रकाश ,फल जाता है, जो जगत्‌ के वास्त- 
विक स्वरूप को समभ लेता है, उसे ससार श्रसार प्रतीत 
होने लगता हैं | ससार की समस्त सम्पदा और विनोद एव 
विलास की विविध, सामग्री, उसका चित्त अपनी ओर आक- 
घथित नहीं कर सकते । ससारी लोगो द्वारा कल्पित वस्तुओं 
का मूल्य और महत्त्व उसके लिए उपहास का पात्र है। वह 
बहुमूल्य हीरे को पाषाण के रूप मे देखता है। भोग को रोग 
मानता है । उसके लिए पदार्थ अपने श्रसली रूप में रष्टि- 
गोचर होने लगते हे । ऐस विरक्त पुरुषों को वासनाओ के 
वन्धन में बधे हुए साधारण मनुष्यों की बुद्धि पर तरस 


(३० ) 


श्राता है । उनका' हृदय बोल उठता है :-- 


दारा पराभवकारा बन्धुजनों बन्धन विष विषया: । 
कोधष्य जनस्य मोहो, ये रिपिवस्तेषबु सुहृदाशा ॥ 


अर्थात्‌- पत्नी पराभव का कारण है, वाधवजन बधन 
हैँ, विषयभोग विष है । फिर इस ससारी जीव का मोह न 
जाने, केसा है कि यह शत्र्‌ओ को मित्र समझ रहा है ! 


तत्त्वज्ञानी पुरुष विषयभोग से इसी प्रकार दूर भागते है, 
जैसे साधारण मनुष्य काले नाग को देखकर नाग को अपने निकट 
आते देखकर कौन स्थिर रह सकता है ? इस प्रकार विवेकपूर्ण 
वेराग्य की स्थिति मे किसी को समभा-बुझा कर ससार मे 
नहीं फसाया जा सकता । एवन्ताकुमार की माता इस तथ्य 
को समझती थी । उसे विश्वास हो गया कि बालक श्रव 
गृह-ससार में नहीं रह सकता । एवन्ताकुमार की माता ने 
कहा-- तुम्हारी यही इच्छा है तो कोई वात' नही, मगर एक 
वात कहती हू । तुम चाहे एक दिन ही राज्य करना, मगर 


एक वार राज्य ग्रहण कर लो । फिर जैसी इच्छा हो, 
करना ।' 


माता के इस अनुरोध को अस्वीकार करना एवसन्‍ता- 
कुमार ने उचित नहीं समझा । वह मौन रहे और "मौन 


स्वीकृतिलक्षणाम्‌” मानकर उनके माता-पिता ने राज्याभिषेक 
वी तैयारी आरम्भ कर दी । 


दूसरे दिन एवन्ताकूमार रानसिंहासन पर विराजमान 


(३१) 


हुए और राजा, बन गये । राजा बन जाने के बाद उनके माता- 
पिता ने कहा-ुत्र, देखो, राजपाट मे यह आनद है । इस आनंद 
को छोड कर घर-घर भीख मागना क्‍या अच्छा है / 


एवन्ताकुमार की आत्मा में अद्भुत प्रकाश जंगमगा 
उठा था । उसकी बुद्धि अत्यन्त निर्मेल और विचारशक्ति 
अत्यन्त तीक्ष्ण हो गई थी । उसने माता-पिता से कहा-- 
आपने मुझे यह षद प्रदान किया है, मगर क्या मुनिपद इससे 
छोटा है ” नही, तो उसे छुडाने के लिए इस पद का प्रलो- 
भंन किस लिए दे रहे है? हाथ जोड़े गा तो राजा ही मुनि 
के समक्ष हाथ जोडं गा । मुनि किसी राजाधिराज की भी 


हाथ नही जोडता । चक्रवर्ती भी मुनियो के चरणों मे मस्तक 
रगडता है ।' 


एवन्ताकुमार की असाधारण प्रतिभा और अपूर्ष 
भावना देख माता-पिता दग रह गये । उन्होने दीक्षा देने 
के लिए उसे भगवान्‌ महावीर को सौप दिया । 


गि * है 
इस प्रकार की असाधारण विभूतिया ससार मे कदा- 
चितू ही जन्म लेती है, इन्हे अपवाद-पुरुष कहा जा सकता: 
है । जन्मान्तर के अतिशय उम्र सस्कारो के बिना कोमल 
वय मे इस प्रकार के व्यक्तित्व का परिपाक नही होता । 
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(२) 
श्री क्र अकुंमार ॥॒ 
राजा उत्तानपाद के दो रातिया थी । बडी रानी 


(३३: 


घर्मपरायण और तत्त्व को जानने वाली थी । छोटी रानी 
संसार के सुखो मे मस्त रहती थी । बडी रानी सरल स्व- 
भाव की भोली स्त्री थी, इसलिए राजा ने उसे अनमानती 
कर दी । इसका एक पुत्र था, जिसका नाम अऋव था । 
राजा ने बड़ी रानी को एक अलग मकान दे दिया था और 
नियत परिमाण उसे भोजन आदि आवश्यक वस्तुए देने की 
आज्ञा दे दी थी । छोटी रानी उसके प्रति हेष रखती थी और 
अपने दास- दासियो द्वारा इस बात की निगरानी रखती कि 
बडी रानी को कोई चीज नियत मात्र से अधिक तो नही 
दे दी जाती । 


बडी रानी इस व्यवहार को बडी ही शाति के साथ 
सहन करती थी । वह अपनी मौजूदा परिस्थिति में सन्तुष्ट 
थी । अगर कोई कभी उसके प्रति सहानुभूति प्रदर्शित करते 
हुए राजा के अन्याय व्यवहार की चर्चा करता, तो रानी 
कहती - 'भेरे पति का मुझ पर बडा अनुग्रह है, जो उन्होने 
घर्ममय जीवन बिताने और मोह मिटाने के लिए यह समय 
दिया । वह 'अपने अपमान का विचार करके दुख का अचु- 
भव नहीं करती थी । वह मस्त रहती थी । 


मनाने वाला हो तो मन्त क्‍या नहीं मान लेता ? वह 
सभी कुछ समझ लेता है, समझाने वाला चाहिए । विवेक 
से कार्य करने वालो के लिये मन अवोध शिशु के समान है । 


एक दिन राजा उत्तानपाद छोटी रानी के महल मे 
बठा था और उसके लडके को गोद में लिये था । खेलते- 
खैलते ध्वव अचानक वहा जा पहुचा । उसने पिता की एक 
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तरफ की गोद खाली देखी और वह उसमे बेठ गया | सौत 
के लडके को अपने लड़के के बरावरी पर बैठा देख रानी 
की ईर्ष्या की अग्नि भड़क उठी । उसने ध्यूव को राजा 
की गोद से हटा दिया और कहा*-'इस गोद मे बैठना था 
तो मेरे पेट से जन्म लेना था ।' 


रानी के इस निर्देय व्यवहार से बालक श्वूव को 
बहुत दुःख हुआ। वह रोता-रोता अपनी मा के पास पहुंचा। 
उसने सब वृत्तान्त सुनाते हुए कहा--'मां, तुम्हारे पेट से जन्म 
लेने के कारण क्‍या मो पिता की ग्रोद में बैठने योग्य न 
रहा ?! पुत्र की यह बात सुनकर सहनशीला और धेर्यंधारिणी 
रानी को भी कितना दुख हुआ होगा ? मगर उसने अपना 
दुख प्रकट नहीं किया । उसने वालक से कहा--बेटा | 
मुभसे पूछे बिना तू पिताजी की गोदी मे बैठने गया ही 
क्यो ? अपन ईश्वर की गोद मे बैठे है, फिर किसी और की 
गोद में बैठने की आवश्यकता ही क्‍या' है ? तप करके उसे 
ईश्वर के प्रति श्रपित कर देने से वह पद मिलता है--वह 
सर्वेश्रेष्ठ गोदी प्राप्त होती है कि उसके आगे राज्य आदि 
सभी कुछ तुच्छ है । 


गाज यह उदात्त शिक्षा कहा ? जिस माता की 
भावना इतनी उन्नत होगी, उसका बालक भी ध्यूव सरीखा 
सकता है। मगर कहा है, ऐसी देविया जो अपने बालक 
को मनुष्य के रूप मे देव--दिव्य विचार वाला, दिव्य शक्ति- 
शाली बना सके ? महिलावर्ग की स्थिति श्रत्यन्त विचार- 
णीय है । जब तक महिलाओो का सुधार नही होगा तब 
तक किसी भी प्रकार का सुधार ठीक तरह नही हो सकता । 
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आखिर तो मनुष्य के जीवन का निर्माण बहुत कुछ माता 
के हाथ में ही है । माता ही वालक की आद्य और प्रधान 
शिक्षिका है। माता बालक के शरीर की ही जननी नही, 
वरन्‌ वालक के संस्कारों की और व्यक्तित्व की भी जननी 
है, श्रतएव वालको के सुधार के लिये पहले माताओं के 
सुधार की आवश्यकता है। 


आजकल न तो माताए ही वालक को योग्य धामिक 
शिक्षा दे सकती है और न सरकारी स्कूलों मे ही ऐसी 
शिक्षा मिलती है। सच्ची शिक्षा वह है जिसे प्राप्तकर व्यक्ति 
धर्मनिष्ठ वने और राजा से लेकर रक तक, मनुष्य से लेकर 
क्षुद्र कीट-पतग तक--प्राणी मात्र की सेवा करने की लगन 
उत्पन्न हो जाय । 


राजा उत्तानपाद की रानी घर्म न जानती होती तो 
पति और सोत के निष्ठुर व्यवहार से दु खित होकर रोने 
लगती अथवा ईर्ष्या की श्राग से तप कर उनसे बदला लेने 
प्र उत्तारू हो जाती । मगर उसने ऐसा नही किया । उसने 
सोचा--रोने से क्या लाभ है ”? बदला लेने की कोशिश 
करने से मै भी उन्हीं की कोटि मे चली जाऊगी। मगर 
मैं श्रपता तेज क्यो घटाऊ ?' 


साता की वात्त सुनकर शव ने कहा-तू मेरी माता 
क्या है, मुझे शक्ति देने वाली देवी है | श्रब मैं तप करके 
परमात्मा की गोद में ही बेंठूगा । भ्रतएव मुझे. श्राज्ञा दो ' 
से तप करने जाऊ । यह कहकर बालक ध्ू व तप करने चला 
गया । उसकी माता इससे घबराई नही । 
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ध्व जा रहा था कि मार्ग में नारद मिले । नारद 
कहने लगे--“अभी तू छोटा वालक है । तुझे क्या पता-- 
वेराग्य किस चिडिया का नाम है”? फिर तप करने के लिये 
वन में क्‍यों जा रहा है ”? बच्चे ! तेरी कोमल उम्र है । 
तुभसे तप न होगा । घर लौट जा ।' 


धव ने उत्तर दिया--आपसे मुझे बडी आशा थी 
मगर आप मुझे निराश कर रहे है । आप उल्टी गंगा वहा 
रहे है | श्राप श्राज से पहले मेरे पास नही आये थे । श्राज 
क्यो श्राये है ? यह तप की ही शक्ति है कि नारदजी जैसे 
ऋषि भी आकर्षित हो सके है । 


निदित कर्म जें आदरे, तब बरजत संसार । 
तुम्र बरजत सुकृत करत, यह न नीति व्यवहार ॥। 


है ऋषि ! कोई अच्छे काम न करता हो तो उसे 
श्रच्छे काम की ओर प्रेरित करता आपका काम है। मगर 
आप तो अच्छे काम से रोक रहे है । 


नारदजी बोले--नही, मेरी ऐसी इच्छा 'नहीं है । मै 
किसी को सत्कार्य से रोकना नही चाहता । 


धव-में तप करने जा रहा हू तर्बं तो आप रोक 
रहे है, अगर मे राज्य करता होता तो न रोकते । आपके 
लिये क्या यही उचित है ? मे क्षत्रियपुत्र हूं, वीर हु। मेरी 
मांता ने मुझे तप करने की शिक्षा दी है । मै तप करने 
की प्रतिज्ञा करके घर-से निकला हू । आप मुझ सिह-बालक 
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को सियार-वालक न बनाइए । 


जब देख्यों बालक सुदृढ़, श्ररु श्रखंड विश्वास । 
नारद परम प्रसनन्‍्त ह वे, साधु-साधु कहि तास ॥ 


नारदजी कहने लगे--तेरी परीक्षा हुई और मेरा 
श्रभिमान गया । आज मुझे मालूम हुआ कि जितनी सच्ची 
प्रमात्म-प्रीति एक बालक में हो सकती है, मुझ में उतनी 
भी नही है । 


भागवत की यह कथा है । एक कथा मदालसा की 
भी है, जिसने श्राठ-आठ वर्ष की उम्र मे ही अपने बालको 
को सनन्‍्यास लेने भेज दिया था । 


एवन्‍ता मुनि ने भी वाल्यकाल मे दीक्षा ले ली । 
उन्होने पानी में नाव भी तैराई, जिससे मुनियो के मन में 
सन्देह हुआ कि यह क्या साधुपन पाल सकेगा ? ज्यो ही 
मुनियो ने उनसे कहा कि साधु को पानी में नाव तैराना 


नही कल्पता, त्यो ही उन्होने धीरे से अपना पात्र पानी से 
निकाल लिया । 


मुनियों ने भगवान्‌ से पूछा--प्रभो ! एकता मुनि 
कितने भव और धारण करेगा ? 


भगवान्‌ ने सुनियों से कहा--“इनकी निनन्‍्दा-अ्रवहेलना 
मत करो । यह चरमणरीरी जीव है । इसी भव से मुक्ति 
प्राप्त करेंगे ।' 
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अन्त में एवन्‍ता मुनि ने सकल कर्मों का क्षय किया। 
वह सिद्ध, बुद्ध और मुक्त हो गये । 


मित्रो | तप मे अपूर्व, भ्रदुभुत और आश्चर्यजनक शक्ति 
है । तपस्या कि अग्नि में आत्मा के समस्त विकार भस्म 
हो जाते हैं और आत्मा सुवर्ण की तरह प्रकाशमान हो 
उठता है । एवन्ताकुमार जैसे महापुरुष भले ही श्रपवाद रूप 
ही हो और वर्तमान काल मे उनके अनुकरण की शकयता 
न हो, तो भी उनका आ्रादर्श श्रपने समक्ष रखोगे झऔर तप 
की महिमा समभोगे तो कल्याण होगा । 


प्गी 


४ :; विषधर-वशीकररा 
चण्डफौशिक सर्प 


जिंस चण्डकौशिक सांप के कारण जगत में चाहि-तराहि 
फी करुण ध्वनि सुन पडती थी, जिसके भय से उसके आस- 
पास का रास्ता वद था और जिसकी दृष्टि मे ही घोर विष 
भरा हुआ था, उसके सामने जाकर भगवान महावीर ने 
कायोत्सग किया था । उन्होने अपने ज्ञान मे देखकर सोचा- 
व्यर्थ ही लोग उस साप से डरते है । वह साप तो व्युत्स्ग 
सिखाता है । ऐसा विचार कर भगवान उसकी ओर चल 
दिये । कोई अनजान में उस मार्ग से न चला जाय, इस 
प्रयोजन के लिए दयालु लोगों ने कुछ आदमी नियुक्त कर 
दिये थे ) वे उघर जाने वालो को इसलिए रोक देते थे कि 
उस साप के विप से बचना कठिन था । 


जब भगवान उस मार्ग से जाने लगे तो उन्होंने कहा- 
“इस मार्ग से न जाइए । इधर ऐसा भयानक सांप रहता है 
कि उसकी दृष्टि पड़ते ही विष चढ़ जाता है ।' 


प्रभु उत्तकी वात सुनकर मुस्कुरा दिये । उन्होंने सोचा- 
ये लोग जैसा जानते है, कहते है । इन्हे साप का ही विष 
दिखता है, भपने अन्त.करण का विप दिखाई नही देता । 
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लोग सांप से भयभीत होकर उसे मारने दौड़ते है, यह नही 
देखते कि हम में कितना भयंकर विष है । मैं व्युत्सर्ग द्वारा, 
जगत को दिखला दू गा कि विष साप में ही नही है, तुम 
में भी है । इसी कारण साप का विष तुम पर असनु८ 
करता है ।. ! ' । 


यह सोचकर भगवान आगे वे । रखवाले फिर कहने 
लगे--'आप कहां जा रहे है ? इधर का रास्ता साँप के' 


कारण बन्द है। अगर आप नही मानेगे तो जीवित- 
नही बचेगे ४ 


उनकी वात सुनकर भगवान के सौस्य मुख पर फिश 
सहज स्मित की रेखाएं खिच गई ) तब रखवालो ने कहां-- 
हंसते क्यो है ? अभी आपको हमारी बात पर विश्वास नही. 
होता । साप सामने आएगा तब पता चलेगा ! किसी सूखे, 
ने भरमाकर आपको यहां भेजा होगा, लेकिन हम कहते हैं-- 
लौट जाइए । अंगे मत जाइए ।! 


भगवान विचारने लगे--“यह लोग भी भ्रम को बुरा 
समभते है, लेकिन यह नहों जानते कि भ्रम क्‍या है ?” यह 
सोचते हुए और मुस्कूराते हुए भगवान और आगे बढे । '. 


यह देखकर रास्ते के रखवालो को गुस्सा श्रा गया । 
एक, ने, कहा--क्या सुनते नहीं हो ”? क्या हमे बदनाम, करना 


चाहते हो- ” लोग कहेगे--हमने रोका नही, इसलिये -गये. 
श्र मारे गये । 


दूसरे ने कहा- नही मानता तो जाने दो, (मरने, दी । 
जिसकी मौत आ गई हो, उसे कौन रोक सकता है ? 
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तीसरे ने कहा--यह न जाने कौन हैं? इनकी आखे 
तो देखो, कैसी हैँ ! हम लोग इतना कह रहे है, फिर भी 
मुस्कुरा रहे हैं। इनकी आखो में क्रोध तो है ही नहीं । 
इन्हे नमस्कार कर ले और जाते ही है तो जाने दे । 


क्रोध और प्रेम आंखों से स्पष्ट मालूम हो जाता है। 
मांखे तो क्रोध के समय भी वही और प्रेम से समय भी 
वही रहती है, मगर दोनो मे कितना अन्तर हो जाता है ! 
अंखे तेज से वनी है । आंखों का पूरा वर्णन सुनकर विचार 
किया जाय तो प्रतीत होगा कि आखे क्‍या है । 


तीसरा आदमी कहता है--इनकी आखो से प्रकट है 
कि यह कोई शक्तिसम्पन्न महात्मा हैं। यह कोई महान्‌ 
विभूति है। हम लोग सारा वृत्तान्त इन्हे वता दे और फिर 
वह जाना चाहे तो भले ही जाएं । इन्हे किसी तरह का 
श्रपणव्द मत कहना । 


चौथे ने भडककर कहा--वाह ! खुब कही ! जाने 
दिया श्र साँप के काटने से मर गया तो बदनामी 
किसकी होगी ? 


तीसरे ने शान्त भाव से कहा--इनसे हुठ करना ठीक 
नहीं है । हमने अपना कत्तेव्य पूरा कर दिया है । अब हठ 
करना हानिकर होगा । 


यह लोग आपस में वात कह रहे थे कि भगवान कुछ - 
और आगे वे । रखवाले भी कुनृहलवश भगवान के पीछे 
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हो लिये । उन्होने सोचा--देखे यह क्या करते है ? भगवान 
स्थिर गति से चलते-चलते सांप की बाबी परः आये.। 
रखवाले सोचने लगे--हम लोग समभते थे, यह भूल से'इधर 
आ गये हैं, मगर जान पडता है, यह तो यहा के लिये ही 
आये है। 


तीसरा श्रादमी. कहने लगा--मैं तो इनकी प्रेमपूर्ण 
परन्तु त्तेजस्वी आखे देखकर ही समझ गया था । आंखे बिना 
वताये ही बता देती है कि यह किस श्रेणी का पुरुष है ! 
हृदय का भाव आखो मे प्रतिविम्बित हो जाता है । इनकी ' 
आखे देखकर ही मैं समक गया था कि यह कोई महान 
पुरुष है । 


, भगवान बवाबी के मु हपर ध्यान करके खड हो.गये.। 
. साप को जैसे ही किसी का आना मालूम हुआ कि वह क्रोध 
से उन्‍्मत्त होकर बाहर निकला । वह भगवान की ओर 
बार-बार देखकर दृष्टि से विष छोडने लगा । मगर भगवान 
का कुछ भी न विगडा । वह ज्यो-के-त्यो अचल खड़े रहे । 
ध्यान पूरा होने पर भगवान की और उसकी आखे मिली।. 
भगवान की अमृत दृष्टि और चडकौशिक की विष इष्टि 
झ्रापस मे ,टकराई । वह सम्पूर्ण क्रोध के साथ अपनी आखो' 
से विष फेंकने, लगा, मगर भगवान प्र जरा भी असर 
न हुआ। । 


भगवान की दृष्टि मे विष का लेशमान्नर' भी होता तो 
चण्डकौशिक का विष भगवान पर असर कर जाता। मगरे 
भगवान विप से,सव्वेथा विनिमु क्त थे । अतएव सर्प का विष 
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प्रभावहीन हो गया । वास्तव में हमारी दृष्टि में भी विप 
है और हमारी दृष्टि के विष से ही दूसरों का विष हम पर 
असर करता है । 


चण्डकौशिक सोचने लगा--आज तक कही मेरी दृष्टि 
नहीं रुकी । कभी मेरी शक्ति निष्फल नही हुई | मगर यह 
कौन जबदेस्त श्रादमी है कि इस पर मेरी शक्ति व्यर्थ हो 
रही है । आज तक तो कोई मेरे सामने नहीं ठहर सका । 
जो आया, वह यमपुर पहुंचा । लेकिन यह आदमी बड़ा ही 
विलक्षण है । न बोलता है, न टलता है। ऐसा सोचकर 
उसने भगवान के उस अगूठे पर डक मारा, जिस ञ्रगूठे से 
वचपन मे-जन्म के कुछ ही समय बाद सुमेरु काप उठा था । 
श्राज उससे कितनी शक्ति होगी, यह अनुमान करना ही 


व है । लिकिन आज तो भगवान में और ही प्रकार का 
बल है । 


चण्डकोशिक ने भगवान को काटा, तब भगवान सोचने 
लगे-व्युत्सर्ग का फल तो चण्डकौशिक ही बतलाता है । 
व्युत्सग का मतलब शरीर का दान करना है। शरीर का 
इस भ्रकार उत्सर्ग कर देना कि चाहे कोई उसे ले जाय, 
कोई उसे खा जाय या कोई भी उसे नष्ट कर दे, ऐसा 
विचार करके शरीर का उत्सर्म कर देना, यही व्युत्सर्ग है । 
जिसमे पूर्ण व्युत्सर्ग होगा, वही इतनी ऊ ची भावना रखेगा । ; 


चण्डकोशिक ने जब भगवान को काट लिया तो 
भगवान के श्रयूठे से खुन निकला परन्तु वह दूध सरीखा था । 
चण्डकौशिक को वह अमृत की तरह मीठा लगा । वह सोचते 
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लगा--मैंने बहुत बार खून का आस्वादन किया है, मगर यह 
खुन तो कुछ और ही है । 


भगवान ने उसके सामने शरीर रखकर कहा-ले, 
मेरा शरीर ले । अब तू बैर मत रख और किसी को दुःख 
देकर स्वय दु खी मत हो । अगर तुझे अपनी शक्ति झ्ाजमानी 
है और दु.ख ही देना है तो ले, यह शरीर तेरे सामने है। 
शक्ति आजमाले, दुख दे ले । इस प्रकार भगवान ने जैसे 
जगत्‌ का दु.ख मिटाने के लिए ही अपना उत्सर्ग किया था। 
सिद्धान्त में कहा है-- 


खेयज्ञए से कुसले महेसी । 


भगवान पराये दुख को जानने वाले और उस दु.ख 
की जड मिटाने वाले थे । 


शुक्ल लेश्या के पुदू्गल कंसे मीठे होते हैं, यह बात 
पन्नवणा सूत्र मे बतलाई है । भगवान महावीर की शुक्ल 
लेश्या उत्कृष्ट थी । वेसे तीर्थड्भार होने के कारण उनके 
शरीर के पुदगुल विशिष्ट थे ही, मगर शुक्ल लेश्या के कारण 
और भी विशिष्ट थे । अतएव भगवान के रक्त का' स्वाद 
चण्डकौशिक को विलक्षण ही लगा । उसने सोचा--यह मूर्ति 
तो परिचित जान पडती है। यह ध्यान भी परिचित जान 
पडता है । इस प्रकार ध्यान लगाते-लगाते उसे जातिस्मरण 
होते ही ज्ञात हुआ कि मे मुनि था और क्रोध करने के कारण 
सांप हुआ हू । 


इतने मे , भगवान का व्युत्सर्ग पूरा हुआ । उन्होने 
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चण्डकौशिक से कहा--समभझ, चण्डकौशिक ! समझ ! तैरा 
और मेरा आत्मा समान है । अब तो बोध प्राप्त कर । 


वण्डकौशिक भगवान की यह वाणी सुनकर सोचने 
लगा--'यह तो भगवान है । मैने यह शरीर क्या खाया, नरक 
खाया है, नरक खाया है। इस शरीर से मेने वहुत पाप किया 
है । औरो की तो वात ही क्या, त्रिलोकीनाथ भगवान को भी 
मेने नही छोडा ।! ऐसा विचार कर चण्डकौशिक ने श्रठारह 
पापो का त्याग कर दिया । उसने सोचा--'मेने पापों का 


त्याग कर दिया, मगर मेरी इरृष्टि मे विष है। जिस पर म्रेरी 
इष्टि पडेगी, वह मारा जायगा ।' 


चण्डकौशिक ने किसी को पीडा न पहुचे, इस अभिप्राय 
में वावी से अपना सिर घुसेड लिया । सोचा भगवान ने 
यहा श्लाकर व्युत्सगं किया, उसी तरह में भी व्युत्सर्ग करता 
हू । में भी अपना शरीर त्यागता हु । अ्रव इस शरीर को 


कोई भी खा जाबे, कोई भी ले जावे । मुझे इससे कोई 
सरोकार नही । 


भगवान के पीछे जो रखवाले आये थे, वे श्रापस मे 
“कहने लगे--साप आया तो था, मगर इस महात्मा का तो 
कुछ भी नहीं विगडा ! वे लोग पत्थर फंककर देखने 
लगे--सांप जीवित है -या मर गया 'है लेकिन साप हिलता- 


“डुलता नहीं था । उन लोगो ने मशहूर कर दिया--साप 
'शान्त हो' गया है । 


लोगो में यह वात प्रसिद्ध हो गई कि साप शान्‍्त हो 
गया । दृ खदायी शक्ति जब शान्त 'हो जाती है तो लोग 
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उसकी पूजा करते हैं। इस परम्परागत प्रथा के अनुसार जनता 
दूध, दही से साप की पूजा करने लगी। मगर अब पृजना 
और मारना उसके लिए समान था । दूध, दही आदि लगने 
के कारण उसके शरीर को चीटिया लग गईं । साप को 
वेदना हो रही थी | तब उसने सोचा--मेने अनेको को और 
त्रिलोकीनाथ भगवान को भी कष्ट पहुचाया है। चीटियां 
मेरे पाप को हल्का कर रही हैं । 


इस प्रकार शान्ति रखने से भगवान मे जो लेश्या थी, 
'वही लेश्या उसकी भी हो गई । जीव जिस गति मे जाने को 
'होता है, उसी के अनुकूल लेश्या उसकी हो जाती है । चण्ड- 
कौशिक को शुक्ल लेश्या प्राप्त हो गई । ज्यो-ज्यो वेदना 
“बढ़ती जाती थी, उसका ध्यान भी बढता जाता था । उसने 
क्रोध नहीं किया । उसका पाप धुलने लगा। वह थेर्य के 
'साथ कष्ट सहता रहा । उसे चीटियो ने काट-काटकर 
'खौखलों 'बना दिया। अन्त मे शरीर त्याग कर बह 
स्वर्ग पहुँचा । 

हम लोग न भगवान के समान हैं, न चण्डकौशिक-के 
ही :समान हैं--बीच के है .। फिर भी साप से ऊची श्रेणी 
के हैं - मगर यह ध्यान रखना चाहिए कि हम अपने-कत्त॑व्य 
से कही साप न वन जाए 7साप ने कीडियो. "का काटना 
सहन किया था। क्या हम किसी का एक बोल “भी सहन 


नही कर सकते ? 
& रं हि 
र 


५ : कर्समंदाह 
राजा प्रदेशी 


प्रदेशी राजा ने ऐसे घोर कर्म वबान्घे थे कि एक-एक 
नरक में अनेक-अनेक बार जाने पर भी सव कर्म पूरे न 
भोगे जावें । उसने निर्देयता से प्राणियों की हिंसा की थी । 
वह अपने मत की परीक्षा के लिये चोरों को कोठी में बन्द 
कर देता था और कोठी को चारो ओर से ऐसी मूद देता 
कि कही हवा का प्रवेश न हो सके । वह मानता था 
कि जीव और काय एक है, अलग नहीं । इसी बात को 
देखने के लिए वह ऐसा करता था | अगर जीव और शरीर 
अलग-अलग होगे तो चोर के मरने पर भी जीव दिखाई 
देगा । कोठी एकदम वन्द है तो जीव निकलकर जायगा 
कहां ? कई दिनो वाद वह चोर को कोठी से वाहर निका- 
लता । चोर मरा हुआ मिलता । राजा प्रदेशी कहता--देखो, 
काय के अतिरिक्त आ्रात्मा अलग नहीं है | यहा अकेला 
शरीर ही दिखाई दे रहा है । 


कभी-कभी प्रदेशी राजा किसी चोर को चीर डालता 
श्रीर उसके टुकड-टुकड़े करके आत्मा को देखता था । जब 
आत्मा दिखाई न देता तो अपने मत का समर्थन हुआ 
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समभता और कहता कि शरीर से अलग श्रात्मा नही । तात्पयें 
यह कि प्रदेशी राजा घोर हिसक था और महान पाप 
करता था । 


जो आत्मा अज्ञान अवस्था मे घोर पाप करता है, 
ज्ञान होने पर वही किस प्रकार ऊंचा उठ जाता है, इसके 
लियें प्रदेशी का उदाहरण मौजूद है । 


धन धन केशी सामजो, सारया प्रदेशी ना काम जी । 


। केशी श्रमण ने प्रदेशी राजा को समभाया, तब वह 
जीव और शरीर को अलग-अलग मानने लगा । पहले वही 
प्रदेशी लोगो की आजीविका छीन लेता था और साधु-संतो 
के प्राण लेने मे सकोच नही करता था। चित्त नामक प्रधान 
ने केशी स्वामी से प्रार्थना की कि- महात्मन्‌ ! आप सिता- 
म्बिका नगरी मे पदारपंण कीजिये । वहां अतीव उपकार 
होने की संभावना है । वहा के लोग बड़े घर्मात्मा है । वे 
बहुत प्रेम से आपका उपदेश सुने गे । तब केशी श्रमण ने 
उत्तर दिया--हे चित्त !। एक सुन्दर बगीचा है । उसमें 
तरह-तरह के फल लगे है । अत्यन्त आनन्ददायक वह बगीचा 
“है । बताशो, ऐसे उद्यान मे पक्षी आना चाहेगा कि नहीं ? 


चित्त--क्यो नही महाराज ! श्रवश्य आना चाहेगा। 


केशी श्र०--लेकिन उस उद्यान में एक पारधी घनुष 
चढ़ा कर पक्षियों को मार डालने के लिये उद्यत खडा है । 
ऐसी दशा मे वहां कोई पक्षी जायगा ? 


चित्त-अपने प्राण गवाने कौन जायगा ? 
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केशी श्र०--इसी प्रकार सिताम्बिका नगरी उद्यान 
की भाति सुन्दर है, किन्तु वहां.का,राजा प्रदेशी हम साधुओं 
के लिये पारधी के समान है वह साधुओं के प्राण लिए विना' 
नही मानता । वह अपने अज्ञान से साधुओ को अनर्थ की 


जड़ समभता- है । ऐसी दशा मे, तुम्ही वताओ, हमारा वहां 
जाना उचित होगा ? 


चित्त--भगवन्‌, आपको राजा से क्या प्रयोजन ? उप- 
देश तो वहां को जनता सुनेगी । 


चित्त की बात सुनकर केशी श्रमण ने सोचा--आखिर 
चित्त वहा का प्रधान है । इसका आग्रह है तो जाने भे क्‍या 
हानि है ? सम्भव है राजा भी सुधर जाय | परिषह् और 
उपसर्ग आयेंगे तो हमारा लाभ ही होगा--कर्मो की विशेष 
निर्जरा होगी । 


इस प्रकार विचार कर केशी श्रमण ने सिताम्बिका 
जाने की स्वीकृति दे दी और वहा पधार गये । चित्त प्रधान 
घोड़े फिराने के वहाने प्रदेशी राजा को उनके पास ले भाया। 
केशी श्रमण ने राजा को उपदेश दिया । उपदेश से प्रभा- 
वित हो राजा ने श्रावक के बारह त्रत धारण किये । 


जब राजा जाने लगा तो केशी स्वामी ने उससे कहा- 
राजनू अब तुम रमणीक हुए हो, मगर हमारे चले जाने पर 
फिर अ्रस्मणीक़ न वन जाना । 


राजा ने उत्तर दिया-नही महाराज ! मेरे नेत्र . 
आपने खोल दिये हैं । श्रव देखते हुए गड्ढे मे नही गिरू गा । 
बल्कि श्रपने राज्य के सात हजार ग्रामो के चार भाग आपके 
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सामने ही किये देता हू । एक हिस्सा राज्य-भण्डार के लिये, 
दूसरा अन्त पुर के लिये, तीसरा राज्य की रक्षा के लिये 
और चौथे हिस्से से श्रमणो-माहणो के लिये एवं- भिखारियो 
के लिये दान देता हुआ तथा अपने ब्रतों का पालन करता 
हुआ विचरू गा । 


मित्रो / राजा प्रदेशी एक दिन दूसरो के हाथ का 
ग्रास छीन लेता था, अब छीनता नही, वरन्‌ देता है। क्या 
उसके यह दोनो कार्य बरावर है ? अगर कोई जैनदशन के 
नाम पर इन दोनो कार्यो को समान बतलाकर एकान्त पाप 
- कहता है तो उसे क्या कहना चाहिये ? 


तात्पय यह है कि राजा प्रदेशी ने घोर पाप करके 
कर्मो का वन्ध किया था। कथा मे उल्लेख है कि उसने 
वेले-वेले पारणा किया और शास्त्र मे कहा हैं कि उसने सम- 
भाव घारण किया इस प्रकार प्रदेशी ने अपने इन कर्मों का 
नाश कर दिया । 


. "जा प्रदेशी ने सुरिकान्ता भार । 
इष्टकान्त वल्‍लभ धणी स रे, शास्त्र में अधिकार । 
निज स्वारथ बश पापिणी स रे, सार्यो निज भर्तार । 


राजा प्रदेशी की सूरिकान्ता नाम की रानी थी। 
राजा को वह बहुत प्यारी थी । राजा ने जब केशी श्रमण 
से बारह ब्रत धारण कर लिये और वह धर्मात्मा बन गया, 
तेव सूरिकान्ता ने सोचा--राजा, धर्म के ढोग मे पडा रहता 


रैँ 


( ५० ) 


है । विपय-भोग का आनन्द बिंगड गया है। इसे मरवाकर 
और कु वर को राजसिहासन पर विठलाकर राजमाता होने 
का नवीन सुख क्यो न भोगा जाय ? 


इस प्रकार दुष्ट सकल्प करके रानी ने अपने पुत्र 
को पास वुलवाया । रानी ने उससे कहा--बेटा, तुम्हारा 
पिता ढोगियो के चक्कर मे पडकर राज्य की मटियामेट 
किये देता है । थोड़े दिनो मे ही सफाया हो जायगा, तब 
तुम क्या करोगे ? श्रतएव अपने भविष्य को देखो और 
अपना भला चाहते हो तो राजा को इस ससार से उठा 
दो । मैं तुम्हे राजा वनाऊगी । 

राजकुमार को अपनी माता के वचन जहर-से लगे । 
उसने पिता को मारते से इन्कार कर दिया । मन-ही-मन 
सोचा--तुम मेरे देव-गुरु के समान पिता को मार डालने 
को कहती हो ! तुम माता हो, तुमसे क्या कहू ? कोई 
दूसरा होता तो इस वात का ऐसा मजा चखाता कि वह 
भी याद रखता । 

राजकुमार के चले जाने पर रानी ने सोचा-यह 
बहुत बुरा हुआ । मुह से बात भी निकल गई और काम 
भी सिद्ध न हुआ । कही राजकुमार ने यह बात प्रकट कर 
दी तो घोर अनर्थ होगा । मैं कही की नही रहगी । अ्रतएव 
वात फूटने से पहले ही राजा को मार डालना श्रेयस्कर है । 

ऐसा भीषण सकल्‍प करके रानी पौषधशाला मे जहां 
राजा मौजूद था, आई । उसने राजा के प्रति प्रेम प्रदर्शित 
करते हुए कहा--आप तो बस यही के हो गये हैं ? किस 
अपराध के कारण मुझे भुला दिया है ”? आपके लिये तो 
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और रानियां भी हो सकती है, मगर मेरे लिये आपके सिवाय 
कौन हैं ? अतएव आज क्ृपा बरके मेरे ही महल में पधा- 
रिये और वही भोजन कीजिये । 


राजा ने सोचा कि स्त्री-सुलभ पति भक्ति से प्रेरित होकर 
रानी उलाहना और निमन्‍त्रण दे रही है। उसने रानी के 
महल में भोजन करना स्वीकार किया । रानी अपने महल 
मे लौट आई । उसने राजा के लिए विषमिश्चित भोजन 
बनाया । जल से भी विष मिलाया और आसन आदि पर 
भी विष का छिडकाव किया । इस प्रकार विप-ही-विप 
फैला कर रानी ने राजा को भोजन करने के लिये बैठाया 
और राजा के सन्‍्मुख विषमिश्चित भोजन-पानी रख दिया । 
रानी पतिभक्ति का दिखावा करने के लिये खडी होकर पखा 
भलने लगी । ज्यों ही राजा ने भोजन आरम्भ किया, उसे 
मालूम हो गया कि भोजन में विष का मिश्रण किया गया 
है । वह चुपचाप उठकर पौषधशाला मे आ गया । 


राजा किस प्रकार अपने कर्मो की उदीरणा करता 
है, यह ध्यान देने की बात है | इसे ध्यान से सुनिए और 
विचार कीजिये । 


| पौषधशाला मे आकर राजा विचारने लगा--रानी ने 
मुभे जहर नही दिया है । मैंने रानी के साथ जो विषय-- 
भोग किया है, यह जहर उसी के प्रताप से आया है । 


यद्यपि प्रदेशी राजा चढ़े हुए जहर को उतार सकता 
था श्रौर रानी को दण्ड भी दे सकता था । लेकिन जिन्हे 
कर्म की उदीरणा करनी होती है, वे दूसरे की बुराइयों का 
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रानी ने जब अपने पति का--राजा का गला दवाया 
तो वह सोचने लगा-रानी मेरा गला नही दवा रही है, 
शेष कर्मो का नाश कर रही है । 


राजा प्रदेशी ने इस प्रकार कर्मों की उदीरणा की । 
इस उदीरणा के प्रताप से वह सुर्याभ विमान मे देव हुआ । 
उदीरणा ने उसे नरक का अतिथि होने से वचा लिया और 
स्वर्ग-सुख का अधिकारी वनाया । राजा प्रदेशी ने अल्प- 
कालीन समाधिभाव से ही अभ्रपवा बेडा पार कर लिया । 
अगर वह दूसरे का हिसाव करने बेठता तो ऐसा न होता । 


तात्पर्य यह है कि राजा प्रदेणी ने उदीरणा के प्रताप 
से न जाने कितने भवो का पाप क्षय करके आत्मा को 
हलका बना लिया । इस प्रकार उदीरणा के द्वारा करोडो 
भवों में भोगने योग्य कर्म क्षण भर में ही नष्ट किये जा 
सकते है । 


फ्ा 


६ : श्रर्थ और श्रनर्थ 


एक समय की वात है । रामचन्द्रजी सीता के साथ 
राजसभा मे विराजमान थे । हनुमान उनका बहुत बड़ा 
भक्त था । उसने रामचन्द्रजी की सेवा निष्काम भाव से 
अर्थात्‌ स्वार्थबुद्धि से रहित होकर की थी । लोगो ने उसकी 
उत्कृष्ट सेवा की प्रशसा की । सीता देवी ने प्रसन्न होकर 
अपने गले का हार हनुमान को इनाम में दे दिया । आप 
जानते है--हार कीमती होता है और फिर सीता जैसी 
भहारानी के पहनने का हार ! उसकी कीमत का तो क्‍या 
एछना ? वह अमूल्य हार था । 


हनुमान उस हार को ले एक तरफ चले गये और 
हार में से एक-एक हीरा निकाल-निकालकर, उसे पत्थर 
से फोड़ कर टुकड़ो को हाथ मे ले श्राकाश की तरफ मु ह 
कर आख से देखने लगे । लोग यह दृश्य देखकर खिल- 
खिला कर हसने लगे । आखिर हनुमान से पूछा गया-- 
भाई, हार की यह दुर्देशा क्यो कर रहे हो ? 


हनुमान ने उत्तर दिया--'मैं हीरे फोड-फोड कर देख 
रहा हू कि इनमे कही राम है या नही ? अ्रगर हैं तो ठीक 
अन्यथा मेरे लिये ये निकम्मे है, निस्सार है । लोग यह 
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हिसाव नहीं लगाते । 


राजा प्रदेशी सोचने लगा-हे आंत्मनू ! यह विप 
तुक्े नही मिला है, किन्तु तेरे कर्म को मिला है । तूने जो 
प्रगाढ कर्म वाघे है, उन्हें नष्ट करने के लिये इस जहर की 
जरूरत थी । मैने जीव और शरीर को अलग-अलग समक्त 
लिया है । यह स्पप्ट हो रहा है कि यह जहर आत्मा पर 


नही, जरीर पर अपना श्रसर कर रहा है । आत्मा तो वह 
9 कि-- 
५ 


नेने छिन्दन्ति शस्त्रारिग, नेने दहति पावकः । 
नेन क्‍लेदयन्त्यापो, न शोषयति सारुतः ॥। 
अच्छेद्योप्पमदाह्योड्पमक्लेद्योशोष्प एव च.। 
सित्यः स्वेगतः स्थाण्रचलोष्यं सनातनः ॥। 


अर्थात्‌-आत्मा को शस्त्र काट नहीं सकते, अग्नि 
जला नहीं सकती । आत्मा छिंदने योग्य नहीं है, सडने- 
गलने योग्य नही है, सूखने योग्य नहीं हैं। वह नित्य है, 


4305 शरीर में रहता है, स्थायी है, अचल है और सना- 
तन है । 


राजा प्रदेणी सोचता है--हे श्रात्मा | यह विप मुझे 
मार नहीं सकता, यह तेरे कर्मो को ही काट रहा है ! इस- 
लिए चिन्ता न कर । त्‌ बैठा-वैठा तमाशा देख । 


मित्रो ! इसका नाम प्रशस्त परिणाम है । इसी से 
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कर्मो की उदीरणा होती है । ऐसा परिणाम उदित होने 
पर कर्मो की ऐसी दशा होती है, जेसे उन्हे जहर ही दे 
दिया गया हो । 


राजा ने फिर सोचा-प्रिये ! तूने खूब किया। मेरे 
कर्मो को अच्छा जहर दिया । तूने मेरी बडी सहायता की । 
ऐसा न करती तो मुझ में उत्तम भावना न आती । पति- 
व्रता के नियमों का पालन तूने ही किया है । 


राजा ने प्रमाजन, प्रतलिखन तथा आलोचना--आदि 
करके अरिहत-सिद्ध भगवान की साक्षी से सथारा धारण 
कर लिया । 
-. उधर रानी के हृदय मे अनेक सकल्‍्प-विकल्प उठने 
लगे ! उसने सोचा--ऐसा न हो कि राजा जीवित रह जाए, 
अगर ऐसा हुआ तो भारी विपदा में पडना पडे गा । अतएव 
इस नाटक की पूर्णाहुति करता ही उचित हैं । इस प्रकार 
सोचकर वह राजा के पास दौडी आई और प्रेम दिखलाती 
हुई कहने लगी--मैंने सुना, आपको कुछ तकलीफ हो 
गई है ”? 

राजा ने रानी से कुछ भी नहीं कहा । वह चुपचाप 
अपने आत्म-चिन्तन मे निमग्न रहा । ससार का असली 
स्वरूप उसके सामने नाचने लगा । तब रानी ने राजा का 
सिर अपनी गोद मे लिया और अपने सिर के लम्बे-लम्बे 
यचालो से उसका सिर ढक लिया । इस प्रकार तसल्‍ली करके 
आर चारो ओर निगाह फेरकर उसने राजा का गला दवोच 
दिया । डे 
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रानी ने जब अपने पति का--राजा का गला दबाया 
तो वह सोचने लगा-+रानी मेरा गला नही दवा रही है, 
शेष कर्मों का नाश कर रही है । 


राजा प्रदेशी ने इस प्रकार कर्मो की उदीरणा की । 
इस उदीरणा के प्रताप से वह सुर्याभ विमान से देव हुआ । 
उदीरणा ने उसे नरक का अतिथि होने से वचा लिया और 
स्वर्-सुख का अधिकारी बनाया । राजा प्रदेशी ने अल्प- 
कालीन समाधिभाव से ही अ्रपना बेडा पार कर लिया । 
अगर वह दूसरे का हिसाव करने बैठता तो ऐसा न होता । 


तात्पर्य यह है कि राजा प्रदेणी ने उदीरणा के प्रताप 
से न जाने कितने भवों का पाप क्षय करके आत्मा को 
हलका बना लिया । इस प्रकार उदीरणा के द्वारा करोडो 


भवो में भोगते योग्य कर्म क्षण भर में ही नष्ट किये जा 
सकते हैं । 


पा 


६ : श्रर्थ और श्रनर्थ 


एक समय की बात है । रामचन्द्रजी सीता के साथ 
राजसभा मे विराजमान थे । हनुमान उनका बहुत बडा 
भक्त था । उसने रामचन्द्रजी की सेवा निष्काम भाव से 
अर्थात्‌ स्वार्थबुद्धि से रहित होकर की थी । लोगो ने उसकीः 
उत्कृष्ट सेवा की प्रशसा की । सीता देवी ने प्रसन्न होकर 
अपने गले का हार हनुमान को इनाम में दे दिया । आप 
जानते है--हार कीमती होता है और फिर सीता जैसी 
महारानी के पहनने का हार ! उसकी कीमत का तो क्‍या 
पूछता ? वह अमूल्य हार था । 


हनुमान उस हार को ले एक तरफ चले गये और 
हार में से एक-एक हीरा न्तिकाल-निकालकर, उसे पत्थर 
से फोड कर टुकडो को हाथ में ले आकाश की तरफ मु ह 
कर आख से देखने लगे । लोग यह दृश्य देखकर खिल- 
खिला कर हसने लगे । आखिर हनुमान से पूछा गया-- 
भाई, हार की यह दुर्देशा क्यो कर रहे हो ? 


हनुमान ने उत्तर दिया--'“मैं हीरे फोड-फोड़ कर देख 
रहा हू कि इनसे कही राम है या नही ? अगर हैं तो ठीक 
उन्यथा भेरे लिये ये निकम्मे है, निस्सार है । लोग यह 
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उत्तर सुनकर चकित रह गये | सभी उनकी वाह-वाह 
करने लगे । 


यह एक आलकारिक वर्णन है । इसके गरूढ रहस्य को 
समभकने का प्रयत्न कीजिये | हनुमान ने यहा आत्मिक विचार 
किया था । उन्होने देखना चाहा--इन हीरो में धर्मरूपी 
राम हैं या नही ? जिस वस्तु मे धर्म नही हो, वह रही है । 
अगर हीरो मे राम ने हो-घर्म न हो तो वह चाहे जितने 
कीमती समभे जाते हो, काच के टुकड़े के वरावर है । यह 
वात जैन शास्त्र मे 'सेसे अणट्ट ” शब्दों द्वारा व्यक्त की गई 
है अर्थात्‌ जिस वस्तु में घर्म न हों, वह थोथी है--श्रनर्थ 
रूप है । जिस वस्तु मे धर्म है, वह पाप से बचाती है । 





७ : सस्थाद अनाथ 


[जो तुम्हारा है, वह तुमसे कभी विलग नही हो 
सकता । जो वस्तु तुमसे विलग हो ज़ाती या हो सकती है, - 
वह तुम्हारी नही है पर-पदार्थो के साथ आत्मीयता का भाव 
स्थापित करना महान्‌ भ्रम है। इसी अ्रमपूर्ण आत्मीयता 
के कारण जगत्‌ अनेक कष्टो से पीडित है । अगर "मैं और 
मेरी' की सिथ्या धारणा मिट जाय तो जीवन मे एक 
प्रकार को अलौकिक लघुता, निरुपम निस्पृहृता और दिव्य 
शान्ति का उदय होगा। 


हाथी, घोड , महल, मकान आदि आपके नही है, यह 
बात अनाथी मुनि और महाराजा श्रेणिक के सवाद से भली- 
भाति समझी जा सकती है ।] 


एक बार मगध का अधिपति श्रेणिक मडिकुक्ष नामक 
उद्यान मे विहार करने के लिये आया । सयोगवश अनाथी 
मुनि भी उसी उद्यान मे विराजमान थे । श्रेणिक की मुनि 
पर इृष्टि पडते ही वह उनकी ओर इस प्रकार आकर्षित 
हो गया जैसे चुम्बक से लोहा श्राकपित होता है । मुनि का 
दिव्य रूप और उनके -मुख- पर विराजमान तेज देखकर वह 
चकित रह गया । रूप बनावटी है या वास्तविक है, यह तो 
मुखाकृति देखते ही पता चल जाता है। बनावटी रूप छिपा 
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नहीं रहता । मुनि के भुख पर जो तेज और रूप था, वह 
आच्तरिक तेज का प्रतिविम्व था । उसे देखकर राजा को 
आश्चर्य हुआ । वह मन-ही-मन सोचने लगा--यह्‌ भुनि केसे 
जुपवान्‌ है ! रूप का इतना धनी तो मैंने आज तक किसी 
को नही देखा । यहा यह स्मरण रखना चाहिये कि श्रेणिक 
स्वयं अत्यन्त सुन्दर था । उसकी सुन्दरता के विषय मे 
प्रसिद्ध है कि एक बार वहे वस्त्राभूषणों से सुसज्जित होकर 
जैत भगवान्‌ सहावीर के समवशरण मे गया था, तब उसका 
ज़्य-लावण्य देख कर कई साध्विया भी मुघ हो गई थी 
और उन्होंने ऐसे सुन्दर पुरुष की प्राप्ति का निदान किया 
था । इतने अधिक सौन्दर्य से सम्पन्न श्रेणिक भी मुनिराज 
का रूप देखकर चकित रह ग्रया, इससे सुनिराज की रूप-- 
सम्पत्ति का अनुमान किया जा सकता है । 
न्तेत राजा श्रेणिक मुनिराज के समीप गया । 
वह उनके वाह्य एवं आन्तरिक ग्रुणो का आकलन कर चुका 
” था, अतएवं उसने मुनिराज के चरणो मे प्रणाम किया | 
उनकी प्रदक्षिणा की और न मुनिराज से अधिक टूर, न 
अधिक पास, यथोचित स्थान पर बैठ गया । तत्पश्चात्‌ 
अत्यन्त नम्नतापूर्वक राजा ने केहा--'प्रभो, आज्ञा हो तो मैं 
उर्क अश्न पूछता चाहता हूं । मुनिराज की स्वीकृति प्राप्त 
करके उसने कहा-- महाराज' ! मैं यह जानना चाहता हू 
कि आपने भर जवानी मे दीक्षा क्यो घारण की है ? इस 
उम्र मे तो भोगोपभोग भोगने मे रुचि होती है, फिर आप 
विरक्त होकर चारित्र का पालन करने के लिये क्यो निकल 
पड़े है ? ससार के भोग भोगने योग्य इस अवस्था मे आप 
योग की आराधना करे, यह ठीक नहीं जान पड़ता । अगर 
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प्राप वृद्ध होते तो मुझे इतना कुतूहल न होता और आपकी 
पोग-साधना भी समझ में आ सकती थी परन्तु युवावस्था 
में आपने संयम धारण किया है, इसलिये मैं यह प्रश्न पूछने 
के लिये उद्यत हुआ हू । यदि आपकी भाति सभी लोग इस 
तरुण अवस्था में संयम धारण करने लगेंगे तो गजब हो 
जायगा । मैं यह प्रश्न प्रत्येक संयमी से नहीं पूछता । परन्तु 
मेरे सामने जिसने युवावस्था मे सयम धारण किया हो, 
उससे यह पूछना मैं अपना कत्तंव्य समझता हू । अगर में 
अपने कत्तंव्य का पालन न करू, तो राजा कंसे कहला 
सकता हूं ” अनुचित और अस्थानीय कार्य को रोक देना 
राजा का कत्तेब्य है । अत छुपा कर यह समझभाइए कि 
'आप बुद्धिमान होते हुए भी इस उम्र मे सयम की साधना 
के लिये क्यो प्रस्तुत हुए हैं”? अगर आपने किसी कष्ट के 
'कारण या किसी के बहकाने से सयम ग्रहण किया हो तो 
| भी नि सकोच होकर कह दीजिये, जिससे में आपका कष्ट 
| पनिवारण करने मे सहायक बनू । 
| 


राजा श्रेणिक का प्रश्न सुन कर मुनिराज ने उत्तर 

| ' दिया--“महाराज, में अनाथ था । मेरी रक्षा करने वाला 

कोई नहीं था । मेरा पालन कोई कर नही सकता था । 
इसलिए मेने सयम घारण किया हैं ।' 


मुनि के इस संक्षिप्त उत्तर से यह समझा जा सकता 
है कि वह कोई भटकने वाला व्यक्ति होगा। उसे खाने-पीने 
और रहन-सहन की सुविधा न होगी. । उसकी रक्षा करने 
वाला कोई न होगा, इसलिये उसने दीक्षा ले ली होगी । 
अथवा-- 
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ठिकाना न रहा । मगध के विशाल साम्राज्य का अधिपति 
श्रेणिक अनाथ है! यह कल्पना ही उसे आश्चर्यजनक 
प्रतीत हुई । उसने सोचा--मुनि मुझे अनाथ कहते हैं, यह 
मेरे लिये अश्वुतपृ्वं है । आज तक मुझे किसी ने अनाथ 
तही कहा । सुभे घर-बार छोडकर बाहर भटकना पड़ा 
था--मुसीबतो मे मारा-मारा फिरता था, उस समय भी 
किसी ने मुझे अनाथ नहीं कहा था । मैंने उस गाढे अवसर 
पर भी अनाथता अनुभव नही की थी वरन्‌ अपने पुरुषार्थ पर 
अवलम्बित रहकर अपना काम निकाला । सभव है, मुनि 
को मेरे वेभव का पता न हो। इनकी आकृति से जान पडता 
है कि यह मुनिराज महान्‌ ऋद्धि के घनी है, तो सभव है इनकी 
इष्टि मे मैं अनाथ जचता होऊ । 


राजा ने कहा--महाराज ! मैं मगध का अधीश्वर 
हू । में सम्पूर्ण मगध का पालन-रक्षण करता हु । भेरे राज्य 
मे अनेक हाथी, घोड आदि विद्यमान है । बडे-बडे भाग्य- 
शाली राजा मेरी आज्ञा शिरोधार्य करते है और अपनी 
कन्याए मुभे देकर अनुगृहित होते है । मेरी आज्ञा का अना- 
दर करने का किसी मे साहस नही है । ऐसी स्थिति मे आप 
मुझे अनाथ क्यो कहते हैं ” सुनि होकर, मुझ सरीखे महान्‌ 
ऐश्वर्यसम्पन्न सम्राट को आप अनाथ कहते है, वह मिथ्या- 
भाषण आश्चर्य उत्पन्न करता है। सूर्य प्रकाश न दे, यह 
आश्वयंजनक है । इसी प्रकार मुनि मिथ्याभाषण करे, यह 
भी आश्चर्यजनक है । मुनि कभी असत्य का प्रयोग नहीं 
करते । मुनिवर ! आपको असत्य न कहना चाहिए । आपके 
कथन का मर्म क्‍या है, कृपया स्पष्ट समझाइए । 
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नारी भुई घर सस्पत नासी । 
मूड सु डाय भये संन्यासी ।॥। 


इस कथन के अनुसार या तो स्त्री का देहान्त हो गया 
होगा अथवा सम्पति नष्ट हो गई होगी । ऐसे ही किसी 
कारण से मूड मु डाकर दीक्षा ले ली होगी ! 

राजा को भी मुनि का उत्तर सुनकर आ्राश्चर्य हुआ । 
उसने सोचा होगा--अभी तो ऐसा कलियुग वही आया कि कोई 
दयालु अनाथ की न रक्षा करे। फिर यह मुनि तो इस प्रकार 
की ऋद्धि से सम्पन्न है, यह अनाथ कैसे हो सकते है? 
इनका कथन तो ऐसा मालूम होता है, जैसे कल्पवृक्ष कहें कि 
मेरा कोई आदर नही करता, चिन्तामणि कहै-कोई मुझे 
इखता नही है या कामधेनु कहे,-- मुझे कोई खड़े होने को 
भी जगह नहीं देता । जैसे कल्पवक्ष, चिन्तामणि और काम- 
शेनु का यह कथन जसभव प्रतीत होता है, इसी प्रकार इन 
मुनि की बात भी कुछ समझ मे नही जाती है। जिनके 
शरीर में शख, चक्र पद्म आदि शुभ लक्षण विद्यमान हैं, 


उनका कोई नाथ न हो, उनकी रक्षा करने वाला कोई न*हो, 


उनका कोई सहायक मित्र भीन हो, यह केसे -माना जा 
सकता है ? 


कवि कहते है- हस से कदाचित्‌ विधाता रुष्ट हो 
जाय तो उसके रहने गि केमल-वन नष्ट कर सकता है, उसे 
मानसरोवर में रहने मे बाघा पहुंचा सकता है, पर उसकी 


चोच में दूध ओर पानी को अलग-अलग करने का जो गुण 
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विद्यमान है, वह तो नहीं छीन सकता ।. 


इस प्रकार मन-ही-मत्त सोचकर राजा ने कहा--“मुनि- 
राज़ ।! आप ऐसी असाधारण ऋद्धि से सम्पन्न होने पर भी 
अपने को अनाथ कहते है । यह बात मानने को जी नहीं 
चाहता । आप मेरे साथ चलिये, मैं आपका नाथ बनता हु । 
मेरे राज्य मे कोई कमी नही है ।' 


आपको भी राजा के समान विवेकशील- वनेना 
चाहिए । अगर कोई बात आपकी समभ मे न आएं तो 
दूसरे पर भटपट आक्षेप कर डालना उचित नही है। पहले 
वास्तविकता को समझने का नम्रतापूर्वक प्रयास करो, फिर 
यथोचित कतंव्य का निर्णाय करो । 


श्रेणिक मुस्कुरा कर फिर बोला--हे भदन्त ! मैं 
आपसे कुछ अधिक न कहते हुए वस यही कहना चाहता हु 
कि आप सकोच न करें। आपने अनाथता के दुख से प्रेरित 
होकर सयम घारण किया: है। मैं-उस अनाथता का दु ख दूर 
करने के लिये आपका नाथ बनता हू । जब मैं स्वयं नाथ 
बन जाऊगा, तो आपको किस चीज की कमी रहेगी ? 
अतएव मुनिराज, चलिए सयम त्यागकर भोगोपभोग का 
सेवन कीजिए । आपको सब प्रकार की सुख-सुविधा प्राप्त 
होगी । न्‍ 

राजा का यह कथन सुनकर मुनि को आश्चयें हुआ । 
इधर मुनि सोच रहे थे-'बेचारा राजा स्वयमेव अनाथ. है, तो 
फिर मेरा नाथ कैसे बनेगा ?' उधर राजा सोचता था-- 
शऐसे प्रशस्त लक्षणों से सम्पन्न ऋद्धिशाली पुरुष का नाथ 
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बनने में कौत अपना सौभाग्य न समभेगा ?' 
अन्त में मुनिराज ने गम्भीर होकर कहा--राजन्‌ ! 
तुम स्वय अनाथ हो तो दूसरे के नाथ कैसे वनोगे ? जो 


स्वयं दिगम्बर है--वस्त्ररहित हैं, वह अपने दान से दूसरों 
का तन कंसे ढंकेगा ? 


शरीर भोगोपभोग के लिये है, यह विचार आते ही 
आत्मा ग्रुलाम एव अनाथ वन जाती है। आप समभते 
है--अमुक वस्तु हमारे पास है, अतएवं हम उसके स्वामी 
है । पर ज्ञानी-जन कहते हैं--अमुक वस्तु तुम्हारे पास है, 
तुम उसके गुलाम हो - अतएवं अनाथ हो । एक अनानी पुरुष 
सोने की कठी पहन कर घमण्ड से चूर हो जाता है । वह 
दिखाना चाहता है कि मैं सोने का स्वामी हु पर विवेकी 
'पुरुष कहते हैं--वह सोने का ग्रुलाम है ।' अगर वह सोने 
का ग्रुलाम न होता तो सोना चले जाने पर उसे रोना क्‍यों 
पड़ता है ? वह सोने का आश्रय क्‍यों लेता है? जहा परा- 
श्रय है वही ग्रुलामी है। जहा गुलामी है, वही श्रनाथता है।' 


मुनि ने राजा को अनाथ कहा। उसका भावार्थ यही 
हैं कि तुम जिन वस्तुओं के कारण अपने को नाथ समझते 
हो, उन्ही वस्तुओ के कारण वास्तव में तुम अनाथ हो । 
जब तुम स्वय अनाथ हो तो दूसरे के नाथ कैसे बत सकते 
हो ? इस प्रकार जिन वस्तुओ पर तुम्हारा स्वामित्व नही 


है, वह वस्तु अगर दूसरो को प्रदान करोगे तो वह चोरी 
कहलायगी, उसके लिये दण्ड का पात्र बनना पडेगा | 


मुनिराज के इस कथन से राजा के विस्मय क्‍्य 
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ठिकाना न रहा । मगध के विशाल साम्राज्य का अधिपति 
श्रेणिक अनाथ है ! यह कल्पना ही उसे आश्चर्यजनक 
प्रतीत हुई । उसने सोचा--मुनि मुझे अनाथ कहते है, यह 
मेरे लिये अश्वतपूर्व है । आज तक मुझे किसी ने अनाथ 
नही कहा । मुझे घर-बार छोडकर बाहर भटकना पड़ा 
था--मुसीबतों मे मारा-मारा फिरता था, उस समय भी 
किसी ने मुझे अनाथ नही कहा था । मैंने उस गाढे अवसर 
पर भी अनाथता अनुभव नही की थी वरन्‌ अपने पुरुषार्थ पर 
अवलम्वित रहकर अपना काम निकाला । सभव है, मुनि 
को मेरे वेभव का पता न हो। इनकी आकृति से जान पडता 
है कि यह मुनिराज महान्‌ ऋद्धि के घनी है, तो सभव है इनकी 
दृष्टि में मैं अताथ जंचता होऊ । 


राजा ने कहा--महाराज ! मैं मगध का अधीश्वर 
हु । में सम्पूर्ण मगध का पालन-रक्षण करता हू । मेरे राज्य 
मे अनेक हाथी, घोड आदि विद्यमान है | बडे-बड़े भाग्य- 
शाली राजा मेरी आज्ञा शिरोधार्य करते है और अपनी 
कन्याए मुझे देकर अनुगृहित होते है। मेरी आज्ञा का अना- 
दर करने का किसी से साहस नही है । ऐसी स्थिति मे आप 
मुझे अनाथ क्यो कहते हैं ” मुनि होकर, मुझ सरीखे महान्‌ 
ऐश्वर्यंसम्पन्न सम्राट को आप अनाथ कहते है, वह मिथ्या- 
भाषण आश्चर्य उत्पन्न करता है । सूर्य प्रकाश न दे, यह 
आश्चयेजनक है । इसी प्रकार मुनि मिथ्याभाषण करे, यह 
भी आश्चयजनक है । मुनि कभी असत्य का प्रयोग नहीं 
करते । मुनिवर ”' आपको असत्य न कहना चाहिए । आपके 
कथन का मर्म क्‍या है, कृपया स्पष्ट समझाइए । 
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मुनि ने उत्तर दिया-राजन्‌ ! आप सवाथ-अनाथ 
का भेद नहीं जानते । इसी कारण आप £यह कह रहेड है 
और आराश्चर्य मे पड़े हुए है ॥; में आपको,सनाथ-अनाथ का 
रूप समभाता हूं। शान्त-चित्त से सुनिये | यह मेरे स्वानुभव 
की वात है । इसमे सदेह के लिये;लेशमात्र अवकाश नहीं है । 


कौशाम्वी नाम की नगरी में मेरे पिता रहते ये । 
उनके पास प्रचुर धघन-सम्पत्ति थी। मेरा लालन-पालन 
अत्यन्त कुशलतापूर्वक किया गया था । मुभे किसी चीज की 
कमी न थी । मेरी वाल्य-अवस्था वर्ड आनन्द से व्यतीत 
हुई । जब में तरुण अवस्था में आया तो सुयोग्य कन्या के 
साथ मेरा विवाह सवध हुआ । आप जिस अवस्था को भोग 
भोगने योग्य कहते है, उसी अवस्था मे आपके वताये हुए 
साधन विद्यमान होने पर भी मेरी क्‍या दशा हुई सो ध्यान 
से सुनिय । युवावस्था में मेरी आखो में रोग उत्पन्न हो 
गया । उसके कारण मुझे तीव्र वेदना होने लगी । नेत्र-पीडा 
के साथ-ही-साथ मेरे सम्पूर्ण शरीर मे दु सह सताप फूट 
पडा । उस समय ऐसा जान पडता था मानो सारा शरीर 
आग में रख दिया गया है । 


राजन्‌ ! आप शासन के सचालक है । श्रगर आपके 
सामने कोई किसी की आखो में सुई भौंक दे या किसी का 
शरीर जला दे तो आप क्‍या करेंगे ? 


राजा ने कहा-मेरे राज्य में किसी ने अपराध किया 
ओर पता लगने पर भी मैंने अपराधी को दड न दिया हो, 
यह आज तक नहीं हुआ । 
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मुनि--राजन्‌ ! बाहर के अपराधी से श्राप मेरी रक्षा 
कर सकते थे, पर जिस शैतान रोग ने मुझ पर आक्रमण 
किया था, उससे मुझे कौन बचा सकता था, ” क्‍या आपके 
राज्य मे रोग का आक्रमण नही होता ? क्या श्राप उस 
ग्राक्रमण का सामना करने के लिये कभी प्रयत्नशील हुए 
झौर प्रजा की रोग से रक्षा की है ” क्‍या अब आपके 
राज्य मे प्रजा रुण नहीं होती ? अगर रोग से आप अपने 
प्रजा जनो की रक्षा नही कर सकते तो उनके नाथ कैसे कहला 
सकते है ? इस दृष्टि से विचार करे तो प्रजा का नाथ होना तो 
दूर रहा, आप अपने खुद के 'नाथ' भी नही ! मैं इसी 
प्रकार का अनाथ था । अगर यह कहा जाय कि रोग से 
किस प्रकार रक्षा की जा सकती है, वह तो अपने हाथ 
की बात नही है. तो फिर नाथ होने का दावा क्यो करना 
चाहिए ? नम्नतापूर्वक अपनी शअ्रनाथता स्वीकार करनी 
चाहिए, जिससे सनाथ बनने का 'उपाय सूक पड और 
उसके लिये प्रयत्न भी किया जा सके । 


राजन्‌ ! तुम बाहर के शत्रुओ को देखते हो, पर 
भीतर जो शत्रु छिपे बैठे हैं. उन्हे क्यो नही देखते ? भीतर 
के शत्रु तो असली शत्रु है। जो उन्हे जीत नही सकता वह 
ताथ कसा ? अतएवं-तुम स्वय भी अनाथ हो । 


राजा आपको बड़ी अ्रसह्य वेदना थी ? 


मुनिराज मैं कया बताऊ ! आंखो मे तीज्न वेदना 
थी, जैसे कोई त्तीक्षण भाला लेकर उनमे चुभा रहा हो । 
आप विचार कीजिए कि उस समय जो शत्रु मुझे घोर 
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वेदना पहुचा रहा था, उसे पराजित न कर सकने वाला 
सनाथ है या अनाथ है ”? एक ओर मेरी श्रांखों में पीडा 
थी, दूसरी ओर दर्द के मारे कमर टूटी जाती थी। इसके 
अतिरिक्त, जिसे उत्तमाग कहते हैं और जो शान का केन्द्रभूतः 
मस्तिष्क' है, उसमे भी इतनी पीडा थी मानों इन्द्र वद्च का 
प्रहार कर रहा है। इस प्रकार मेरा सारा शरीर पीड़ा से 
छुटपटा रहा था । 


आप कह सकते हैं कि उस बेदना का प्रतिकार करने 
के लिए वैद्य की सहायता लेनी चाहिए थी । पर जितने 
बडे-बडे चिकित्सकों का उस समय पता चला, सबसे चिकित्सा 
कराई गई ॥ दवा में किसी प्रकार की कोरकसर नही की 
गई । नाना प्रकार की चिकित्सा-प्रणालियो का अवलम्बन 
किया गया पर फल कुछ भी नही निकला .। बडे -बर्ड प्रतिष्ठित 
आयुर्वेद, आपरेशन करते मे कुशल, मत्र-विद्या-विशारद 
लोग अपना कौशल दिखाते-दिखाते थक गये । वेदना नहीं' 
मिटी, सो नही मिटी । श्रव कहो क्या मैं उस समय सनाथ था, ? 

राजन ! तुमने जिस शरीर की प्रशसा की है भ्रौर 
जिस शरीर को भोग के योग्य बताया है, उसी शरीर मे 
यह पीडा उत्पन्न हुई थी । उस समय मुझे यह विचार 
आया कि मैं इस शरीर के कारण ही इतना कष्ट भगत 
रहा हूं । अगर मुझे विष मिल जाय तो विप-पान करके 
इस मामिक पीडा से मुक्त होऊ । मगर फिर सोचा--विष- 
पान करने से भी शरीर का सर्वेथा अन्त न होगा । शरीर- 
उत्पति के कारणभूत कर्म जब तक विद्यमान हैं, तब तक 
एक शरीर का अन्त होने से क्या लाभ है ? एक के पश्चात्‌' 
दूसरा शरीर प्राप्त होगा और वह भी इसी प्रकार का होगा' । 
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शरीर की यह परम्परा जब तक नही मिट जाती तब तक 
एक शरीर का त्याग करना व्यर्थ है । इसके अतिरिक्त मैंने 
सोचा--जिस शरीर के कारण मुझे इतने कष्ट भोगने 
पड रहे हैं, उस शरीर का नाथ मैं अपने आप को क्यो मान” ? 
यह खोटी मान्यता ही सब अनर्थों की जड है । जब शरीर 
का ही यह हाल हैं तो आत्मीय जनो का तथा घन-दौलत 
का क्‍या ठिकाना है, उसका कोई नाथ कंसे हो सकता है ? 
मुझे इस घटना से शरीर और आत्मा के पार्थक्य का भान 
हुआ । मैंने समा - इस पीडा का कारण स्वय मैं हू । अ्रज्ञान 
के कारण मैं पर-पदार्थो को आत्मीय मान रहा हु । मैं 
अपने शरीर का भी नाथ नहीं हू, अगर शरीर का नाथ 
होता तो उस पर मेरा अधिकार होता । मेरी इच्छा के 
बिना वह रूग्ण क्यो होता ? बेदना का कारण क्‍यों 
बनता ? जी्ण क्यो होता ” यह सब शरीरधारी की इच्छा 
के विरुद्ध होता है, अतएव यह स्पष्ट है कि मनुष्य अपने 
शरीर का नाथ नही है । 


मित्रो ! अनाथी मुनि की कथा विस्तृत और भाव- 
पूर्ण है । उसे यहा पूर्ण रूप से नहीं कहा जा सकता । #मैं! 
श्रौर मेरा वास्तव मे क्‍या है, यह स्पष्ट करने के लिए 
अनाथी “मुनि की कथा उपयोगी है । इससे यह “बात सहज 
ही समझी जा सकती है कि पर-पदार्थो मे ममत्व धारण 
करना भ्रममात्र है । 


न 


८ : सन की चपलता का प्रभाव 
श्री प्रसन्‍नचन्द्र राजि 


राजधि प्रसन्नचन्द्र ध्यान में बैठे हुए थे । वे ऊपर से 
तो ऐसे दीखते थे मानो श्रात्मा या परमात्मा में चित्त को 
लगाए हुए है, लेकिन वास्तविक वात कुछ और थी । राजा 
'श्रेणिक ने प्रसन्नचद्ध ऋषि को इस प्रकार ध्यान मे बेठे 
देखा । उसे आश्चर्य हुआ कि इन ऋषि का ऐसा प्रगाढ 
ध्यान है ! इस प्रकार उनके ध्यान से प्रभावित होकर 
राजा ने भगवान से पूछा-प्रभो ! प्रसन्नचन्द्र ऋषि का 
जैसा ध्यान मैंने देखा है वैसा ध्यान किसी दूसरे का नही 
देखा । अगर वे इस समय शरीर ,का त्याग करे तो किस 
गति को प्राप्त हो ? 


राजा श्रेणिक के प्रश्न के उत्तर मे भगवान ने 


कहा--अगर वे इस समय काल करें तो सातवे नरक मे 
जाएं । 


यह उत्तर सुनकर श्रेणिक के आश्चरयं का ठिकाना न 
रहा । उसने पूछा-भगवन्‌ ! ऐसा क्‍यों ? और जब ऐसे 
ध्यानी महात्मा सातवें नरक में जाएगे तो मुझ जैसे पापी 
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की क्या गति होगी ? प्रभो ! स्पष्ट रूप से समभाइये कि 
सबसे. अधिक वेदना वाले सातवे नरक में वे महात्मा 
क्यो जाए गे ,? | 


, भगवान ने गम्भीरतापूर्वक उत्तर दिया-राजन्‌, 
अब उनकी भाव-स्थिति बदली है | अश्रतएव इस समय काल 
करे तो सर्वार्थसिद्ध विमान मे उत्पन्न हो ! 


भगवान की वाणी पर अ्रटल श्रद्धा रखता हुआ भी 
श्रेणिक राजा गडबड में पड गया । उसने सोचा--कहां सर्वार्थ- 
सिद्ध विमान और कहा सातवा नरक ! दोनो परस्पर विरोधी 
दो सिरों पर है । एक सासारिक सुख का सर्वोत्तम स्थान 
है और दूसरा दु ख का सर्वोपरि स्थान ! एक का जीवन 
अगले भव मे मोक्ष जाना ही है और दूसरे से निकलने वाला 
अगले भव मे मोक्ष जा ही नहीं सकता ! क्षण भर मे 
इतना बडा भारी परिवर्तत यह कैसे सम्भव है ? इस प्रकार 
सोचकर श्रेणिक ने फिर प्रश्न किया--प्रभो ! अभी-अभी 
तो आपने सातवें नरक के लिये कहा और अब सवर्थिसिद्ध 
विमान मे उत्पन्न होने की बात कहते हैं । आखिर इसका 
कारण क्‍या है ” 


राजा श्रेणिक इस प्रकार प्रश्न कर ही रहा था कि 
उसी समय देवदु दुभी का श्रुतिमधुर निर्धोष राजा के कानों 
में सुनाई दिया । राजा ने पूछा-प्रभो ! यह दु दुभी कहा 
गौर क्यो बजी है ? 


भगवान ने कहा-प्रसन्नचन्द्र ऋषि सर्वज्ञ हो गये हैं ! 
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राजा श्रेणिक चकित रह गया ! उसने कहा--देवा- 
घिदेव ! कुछ समझ मे नहीं आया ! अभी आपने कहा था 
कि अभी काल करे तो सातवें नरक में जाए', फिर कहा 
कि सर्वार्थसिद्ध विमान में जाए और अब आप कहते है कि 
'वे सर्वज्ञ हो गए है । मैं इसका मर्म समभना चाहता हूं 
और उनका चरित सुनने की इच्छा करता हु । मुझ अन्न 
प्राणी पर अनुग्रह कीजिए । 


भगवान ने कहा--राजन्‌ ! प्रसन्नचन्द्र ऋषि पोतन- 
पुर के राजा थे । उन्हें ससार से वेराग्य हो गया और वे 
संयम ग्रहण करने के लिये उद्यत हुए । मगर उनके सामने 
एक समस्या खडी हुई कि लडका अ्रभी छोटा है। उसे 
किसके सहारे छोडा जाय ? इस विचार के कारण सयम 
ग्रहण करने में विलम्व हो रहा था । परन्तु उनके किसी 
हितपी ने अथवा उनके अन्तरात्मा ने कहा कि धर्मकार्य में 
ढील नही करना चाहिए । 'शुभस्य शीघ्रम' होना चाहिए । 


प्रसन्नचन्द्र ने कहा--तुम्हारा कहना ठीक है । मुझे 
संसार से विरक्ति हो गई है और वह विरक्ति ऊपरी नही, 
भीतरी है । क्षणिक नही, स्थायी है, मगर विलम्ब का कारण 
यह है कि पुत्र छोटा है । उस किसके भरोसे छोड़ा जाय ? 


प्रसन्नचन्द्र के इस कथन का उन्हे उत्तर मिला अगर 
आज ही तुम्हे मृत्यु आ घोरे तो छोटे वालक की रक्षा कौन 
करेगा ? वेराग्य के साथ मोह-ममता के ये विचार गोभा 
नही देते । प्रसन्नचन्द्र राजपि को यह कथन ठीक मालूम 
हुआ और उन्होंने संयम लेने की तैयारी की । संयम लेने 
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से पहले उन्होने अपने पांच सौ कार्यकर्ताओं को बुलाकर 
उनसे कहा--यह बालक छोटा है । यह तुम्हारे सहारे हैं । 
जब तक यह बड़ा न हो जाय, इसकी सभाल रखना । कर्मे- 
चारियो ने आश्वासन देते हुए कहा--श्रापकी आज्ञा प्रमाण 
है । हम राजकुमार की सभाल करेगे और प्राण भले दे- 
देगे मगर इन्हे किसी प्रकार का कष्ट नही होने देंगे । 

प्रसन्नचन्द्र ने पूर्ण वेराग्य के साथ सयम ग्रहण किया । 
मगर ऐसे उत्कट वेरागी की भांवना में भी दृषण लग गया 
था । अतएबव तुम्हारे पूछने पर मैंने कहा था कि यदि वे 
इस समय काल करें तो सातवे नरक मे जावे ! 

राजा श्रेणिक ने फिर प्रश्न किया--प्रभो ! उनकी 
भावना किस प्रकार दूपित हुई ? 


भगवान--जिस समय तुम सेना लेकर यहा आ रहे 
थे, उस समय प्रसन्नचन्द्र ऋषि ध्यान में बेठे थे । तुम 
अपनी सेना के आगे-आगे दो आदम्ियो को इसलिये चला 
रहे थे कि वे भूमि देखते रहे और कोई जीव कुचल न, जाय.। 
दोनो आदमी मार्ग साफ करते जाते थे ! उन दोनो ने भी , 
प्रसन्नचन्द्र ऋषि को देखा । उनमे से एक ने कहा--यह 
महात्मा कितने त्यागी और कंसे तपस्वी है । देखो, किस 
तरह ध्यान मे डूबे हुए है । इनके लिए जगत की सम्पदा तुच्छ है । 

एक आदमी के इस प्रकार कहने पर दूसरे ने कहा-- 
तू भूल रहा है । यह महान्‌ पापी और ढोगी है ।' इसके 
समान पापी और ढोंगी शायद ही कोई दूसरा होगा । 


पहले आदमी ने आश्चर्य से पूछा--क्यो ? यह पापी 
क्यो है ? । 
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दूसरा आदमी बोला--अपने नादान बालक को अपने 

कर्मेचारियो के भरोसे छोडकर साधु हुआ है मगर उन कर्म- 
चारियो की नियत बिगड गई है । वे सब आपस मे मिल 
गये है और राजपुत्र की घात करने की फिराक 'े है । 
जब वे लोग उसे मार डालेगे तो यह निपुता मरेगा ? यह 
इसका पापीपन नही है ? इसने कसी भयानक भूल की है ! 
दूध की रक्षा के लिये बिल्ली को नियत करना जैसे मूर्खता 
है, उसी प्रकार राजकुमार को कर्मंचारियो के भरोसे छोडना 
मूर्खता है । इसकी मूर्खता के कारण ही अज्ञान बालक को 
अपने प्राणो की आहुति देती पडंगी और यह मरकर नरक 
से जायगा ! 


श्रेणिक, तुम्हारे दोनों श्रादमियो की आपस की बाते 
ऋषि प्रसन्नचन्द्र ने सुनी । यह वाते सुनकर उनके वेराग्य 
की भावना बदल गई । वह सोचने लगे-दुष्ट कृतध्न लोग 
मेरे पुत्र की हत्या करना चाहते हैं । मै ऐसा कदापि नही 
होने दू गा । मुभमे बल की कमी नहीं है । अब तक मुझे 
राज्यबल ही प्राप्त था पर अब मैं योगबल का भी अ्रधिकारी 
हूं । इत दोनो बलो द्वारा उन दुष्टो को बुरी तरह कुचल 
दूगा। 


प्रसन्नचन्द्र ऋषि के चित्त मे इस प्रकार अहकार का 
उदय हुआ और प्रतिशोध की भावना उत्पन्न हुई । वे अपने 
मन में अनेक प्रकार के सकल्‍्प-विकल्प करने लगे । यहां 
तक कि वे मन-ही-मन घोर युद्ध करने लगे । अपने शत्रुओ 
का सहार करने लगे । जब वे ऐसा कर रहे थे तभी तुमने 
प्रश्त किया कि वे काल करे तो कहा जावे ? तुम उन्हें 
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ध्यान मे समभते थे और मैं देखता था कि वे घोर युद्ध में 
प्रवृत्त है । इसी कारण मैंने कहा था कि अगर वे इस समय 
काल करे तो सातवे नरक मे जावे । 

राजा श्रेणिक की उत्कंठा और बढी । उससे प्रश्न 
किया --भगवन्‌ ! फिर आपने स्वार्थसिद्धि विमान मे जाने 
के लिये कंसे कहा ? 


भगवान ने उत्तर दिया प्रसन्नचन्द्र ध्यान-मुद्रा मे 
बेठे-बैठे भी क्रोध के आवेश मे आकर युद्ध करने लगे थे । 
उसी क्रोधावेश मे उनका हाथ अपने मस्तिष्क पर जा पहुचा । 
उन्होंने अपने सिर पर हाथ फेरा तो उन्हे विदित हुआ कि 
मेरे सिर पर केश नही है । यह सोचते ही उन्हें सुध आई 
कि-शरे ! मैं तो त्यागी हु ! मैंने जिसे त्याग दिया है, 
उसी के लिये फिर ससार मे जाने की या चिन्ता करने की 
क्या आवश्यकता है ” जिसे वमन कर दिया है, उसे फिर 
अपनाने का विचार ही अशोभनीय है !' 


इस कथा के आधार पर आपको श्रपने सम्बन्ध मे 
विचार करने की श्रावश्यकता है। आप अपने मन की गति 
पर विचार कीजिए । आप यहा बेठे है, पर आपका मंन् 
कहां जा रहा है ” प्रसन्नचन्द्र राजषि ध्यान मे बेठे थें, 
परन्तु उनका मन कहा-से-कहाँ चला गया था और उसका 
परिणाम क्‍या हुआ ? इसी प्रकार आप बैठे तो यहा है,' 
मगर आपका मन अन्यत्र चला गया तो उसका परिणाम 


क्या होगा ? 
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६ : साली अजु न 


राजगृह नगर मे अजु न नामक माली बगीचे में बाग- 
वानी का धन्धा करता था। बागवानी का काम उसके यहां 
कई पीढियो से चला आता था । जो मनुष्य अपना पीढी- 
जात धन्धा करता है, उसका उस धन्छधों मे गहरा और 
निराला ही श्रनुभव होता है। जो चलते रास्ते दूसरे के 
धन्धे को उडा लेता है और अपना परम्परागत धन्धा त्याग 
देता है, वह उस धन्छे को हानि पहुचाता है । वह परम्परा- 
गते व्यवसाय को क्षति पहुचाता है और नवीन व्यवसाय को 
भी । इससे समाज मे बडी गडबडी मचती है और अ्रव्य- 
वस्था फल जाती है । इसी कारण भारतवर्ष मे वर्णव्यवस्था 
की स्थापना की गई थी और यह नियम बनाया गया था 
कि प्रत्येक व्यक्ति को अपना परम्परागत व्यवसाय ही करना 
चाहिये । अगर कोई अपना व्यवसाय त्याग कर दूसरे के 
व्यवसाय मे हाथ डाले तो राजा को हस्तक्षेप करके उसे 


रोकना चाहिये । श्रगर ऐसा न किया जाय तो वर्सासकरता 
फंल जायगी । 


अजु न साली अकेला ही अपना काम नही करता था। 
उसकी पत्नी भी उसकी सहायता करती थी । श्राजकल की 
स्त्रिया प्राय अपने पतियों को बोभ रूप हो रही है । पहले 


( ७४ ) 


की स्त्रिया ऐसी नही थी--उनका ढंग कुछ ओर ही था । 
आज पुरुषों पर अपनी स्त्री की जोखिम बनी रहती है और 
इसीलिये स्त्री, पुरुष के लिये भाररूप हो रही है । पुरुषों 
को सदा ही यह चिन्ता लगी रहती है कि हमारी स्त्री की 
झ्योर कोई बुरी नजर से न देखें और उसका अपमान न करे। 
उसे कोई बहका कर उडा न ले जाय । इस स्थिति के लिये 
उत्तरदाता कौन है--पुरुषवर्ग या स्वयः महिलासमाज ? मैं 
इस भकट में पड़ना नहीं चाहता । किसी समूह को अवॉ- 
छनीय॑ स्थिति मे डालने वाला दूसरा समूह अगर दोषी हो 
तो भी अवाछनीय स्थिति मे पडने वाले समृह को निर्दोष 
नहीं कहा जा सकता । मगर इस अभियोग प्रणाली को दूर 
रखकर मैं तो यही कहना चाहता हू कि प्राचीन काल मे 
महिला-समाज की ऐसी स्थिति नहीं थी । स्त्रिया, पुरुषो 
की श्रर्धांगिनी की हैसियत से उनकी सहायता करती थी । 
वे न केवल व्यवहारिक कार्यों में ही वरतू धामिक कार्यो 
में भी पुरुषों की सहायिका बनती थी । उपासकदशाग सूत्र 
मे स्त्रियों को 'धम्मसहाया' अर्थात धर्म मे सहायता पहुचाने 
वाली कहा है । स्त्रिया वीरता मे भी पुरुषो से किसी प्रकार 
हीन नही होती थी । 


अजु न माली की स्त्री का नाम बन्धुमति था । उस 
दिन नगर में बडा उत्सव था । अतएव पति-पत्नी दोनों, 
कुछ रात रहते ही फूल चुनने के लिये बगीचे मे जा च॒के थे । 


इसी नगर मे ललित गोष्ठी के छह जवान लडके बड़े 
गुडे थे। इन्होने पहले कोई ऐसा काम कर दिखाया था 
कि राजा इनके प्रत्ति कृतज्ञ-सेसे थे । अब वे भला-बुरा कोई 
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भी काम करें, उन्हे कोई रोकने वाला नहीं था । उनकी 
धाक नगर भर में जम गई थी, अतएवं किसी को बोलने 
का साहस भी नहीं होता था । ये गुडे अपनी धाक का 
अत्यन्त अनुचित उपयोग करने लगे । उस दिन ये युवक 
अजु न माली के वगीचे में पहुचे । ये लोग अजु न माली 
के पहुंचने से पहले ही वहा जा धमके थे । जब अजुन ने 
अपनी स्त्री के साथ बगीचे मे प्रवेश किया, तव इनमे से एक 
की दृष्टि उसकी स्त्री पर पडी । उसे देखते ही उसके हृदय 
में दुर्वासना उत्पन्न हुई और वे किवाडो के पीछे छिप गये । 
जब अजु न माली श्रपनी स्त्री सहित यक्ष को वन्दन करने 
लगा तभी उन्होंने उसे पकड़कर बांध लिया । 


इन पापियों ने अ्रजुन माली के सामने ही उसकी 
स्त्री का सतीत्व भग किया । स्त्री कुछ न बोली । जो स्त्री 
श्रतने सतीत्व को हीरे से बढ़कर समभती है, उसकी आाखों 
में तेज का ऐसा प्रकृष्ट पुज विद्यमान रहता है कि उसका 
सामना होते ही पापी की निर्वल आत्मा धर-थर कापने 
लगती है । पर खेद, इस स्त्री ने अपने सतीत्व का जरा 
भी मूल्य ने समझा । 


श्रपती आखो के आगे, अपनी पत्नी का यह व्यवहार 
देख कर अजुन माली क्रोध से तिलमिला उठा । उसका 
समस्त शरीर गुस्से से जलने लगा । असह्य क्रोध से वह 
अपना सिर धुनने लगा । पर वह विवश था--बन्धनो में 
जकडा हुआ । | ' 


यह घटता यक्ष के मन्दिर में घटी थी । अ्रजु न 
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की पूजा करते आये थे । आज अजुन माली ने यक्ष से 
प्रार्थना की--है यक्ष | हम तुम्हे कई पीढियो से पूजते आते 
है । क्या उसका प्रतिफल मुझे कुछ भी नही मिलेगा ? इस 
महान्‌ सकट-काल में भी तुम मेरी मदद न करोगे ? अगर 
झब काम न आये, तो कब आओगे ? 


अजुंन माली के हृदय की पुकार यक्ष ने सुनी । वह 
प्रकट हुआ और अजु न के शरीर मे प्रविष्ट हो गया । उसके 
बन्धन तडातड तडक गये । यक्ष की मूति के हाथ मे एक 
बडा भारी मुदुगर था । अजु न माली ने बन्धमुक्त होते ही 
मुदूगर उठाया श्रौर उन छहो मदोन्‍्मत्त युवको को श्र अपनी 
स्‍त्री को यमलोक पहुचा दिया । पाप का घडा फूट पडा । 


शरीर मे यक्ष के प्रवेश से श्रजुंन माली मे श्रपार 
बल आ गया था । वह क्रोध से पागल हो उठा । जिस ' 
नगर निवासी पर उसकी दृष्टि पडती थी, उसी को बिना 
मारे नही रहता था । उसके मन में यह संस्कार सुदृढ़ हो 
गया था कि इन युवकों को साड बनाने वाले यह नगर- 
निवासी है । यह लोग उन्हे आसमान पर न चढाते तो 
उनकी क्‍या मजाल थी कि वे इतना अत्याचार, अनाचार 
करते ”? 


अ्जुन माली के इस राक्षसी व्यवहार की खबर 
बिजली की तरह सारे राजगृह मे फैल गई । राजा श्रेणिक 
के कानो तक भी यह समाचार पहुचा । श्रेणिक ने शहर 
के बाहर न निकलने की आ्राज्ञा घोषित कर दी । यह आज्ञा - 
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भग करने पर अगर अजुन माली किसी का वध कर डाले 
तो हमारा उत्तरदायित्व नही है, यह भी सर्वसाधारण को 
सूचित कर दिया गया । 


राजा की और नगर-निवासियो की कितनी कायरता है ? 
इस कायरता ने ही उनके दु खो की वृद्धि की । श्रगर उन्होने 
कायरता न दिखाई होती और वहादुरी से योग्य प्रतिकार 
किया होता तो उन्हे इतनी मुसीवत न उठानी पडती । पर 
प्रकृति यहा तो कुछ और ही खेल दिखाना चाहती थी । 
सुदर्शन की भक्ति की शक्ति का परिचय कराना था । 


पाच महीने से कुछ अधिक समय तक अजुन माली 
नागरिको को कप्ट पहु चाता रहा। यह उनकी कायरता का 
प्रायश्चित्त था । 


सयोगवश इसी समय भगवान महावीर स्वामी राज- 
गृह नगर के वाहर एक उद्यान में पधारे। नगर-निवासियो 
ने भगवान महावीर के पधारने का वृतान्त सुना, पर अजुन 
माली के भय से कोई वाहर न निकला । 


सुदर्शन भगवान का अनन्य भक्त था । उसने भगवान 
के पधारने का सवाद सुना । उसे विना भगवान के दशेन 
किये चेन नहीं पडा। वह प्रभु दर्शन के लिये माता- 
पिता की थआ्राज्ञा से जाना चाहता था । माता-पिता ने उसे 
बहुत कुछ समझकाया-वेटा ! तेरे न जाने से कुछ हानि न 
होगी । तेरा वहा काम क्‍या अटका है ? नगर की चिरैया 
ब्राहर नहीं जाती, तो तू ही क्यो जाता है ? 
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लेकिन सुदर्शन डरपोक नहीं था । वह अपने सकल्प 
पर हृढ रहा और प्रभु के दर्शन के निमित्त घर से निकल 
पड़ा । नगर की हवेलियो की छतो पर बैठे हुए नर-तारियों 
के समूह सुदर्शन को देख रहे थे। उनमे से कोई उसे जाने 
से रोकता था और कोई कहता था--देखो, इसे मौत लिये 
जा रही है | शहर का कोई बच्चा तो बाहर नही निकलता 
और यह भगतराज बनने चले है ! दूसरा कोई 
कहता--अजी, जाने भी दो, हमारा क्‍या लिया ? बच्चू 
जाते हैं पर लौटकर नहीं आने के । अ्रजुन माली देखेगा 
तो मुद्गर की मार से चटती बना डालेगा । तब पता 
चलेगा, भक्ति कैसी होती है । भगवान तो ज्ञानी है । वे 
घट-घट की वात जानते है । घर मे बैठा-बैठा वन्दना कर 
लेता तो क्‍या वे स्वीकार न करते ? 


सुद्शन सब वाते सुनी-अनसुनी करता हुआ श्राग्रे 
बढ़ता चला जाता था । क्रमश नगर को पार कर वह 
और बाहर हो गया । नगर के बाहर अजुंन मौजूद था । 
महाविकराल रूप, लाल-लाल श्राखें और मुद्गर हाथ मे 
पकडे हुए वह तैयार था । उसका रूप इतना डरावना था 
कि नजर पड़ते ही छैर्यवानों की छाती थरथरा उठे । परन्तु 
सुदर्शन निर्मय होकर आगे बढता चला जाता था | ु 

अजु न माली ने दूर से सुदर्शन को देखा तो उसकी 
प्रसन्नता का पार न रहा । वह सन मे सोचने लगा--अब 
मिला है शिकार ! आने दो कुछ और निकट तब अपनी 
प्यास बुझाऊगा । 


सुदश्शन अपनी मस्तानी चाल से चलता जा रहा था । 
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उसकी चाल देखकर अजुन माली सोचने लगा--इसकी चाल 
में इतना घमण्ड छिपा है ! जान पड़ता है, बड़ा अकड़वाज 
है! अरे, इसने मुझे देख लिया है फिर भी इसके पैर 
ढीले नहीं पड़े ! इसके चेहरे पर भय का भाव ही नही दिखाई 
देता | अ अब इतने निकट आ गया है-फिर भी वही 
चाल, वही अकड़, वही मस्ती, ! ' 


अब अजुन से रहा न गया । उसने ललकार कर 
कहा--ओ जाने वाले ! 

उत्तर में सुदर्शन कुछन वोला । वह मौन था । 

श्रजु न माली मन-ही-मन विचार करने लगा- इसकी 
मुख-मुद्रा पर जरा भी भय का आभास नहीं ! पहले तो 
कोई ऐसा नही मिला । जो सामने आते थे वही गिडगिडाकर 
प्राणो को भीख मागने लगते थे, पर यह तो अदभुत 
व्यक्ति है ! 


अजु न माली ने रास्ता रोक लिया । 


सुदर्शन ने भीपण सकट आया देखा तो उसी समय 
भूमि का प्रमार्जत किया, आसन विछाया और भगवान को 
वन्दना करके १८ पापों का परित्याग किया । उसने प्रतिज्ञा 
की--यदि में इस सकट से बच जाऊंगा तो मेरी जैसी पूर्व 
क्रिया है, वेसी ही रखुगा । इस संकट से पार न हो सका 
तो अव से महात्रत घारण करता हू । 


सुने री शने निर्वबेल के बल राम 


संसार मे निर्वेलो के सच्चे वल राम ही है । इस 
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बल के सामने तलवार का बल नगण्य--नाज्ीज बन 
जाता है। _ 

सुदर्शन ने अंहंकार त्याग दिया। वह पांषण-मूर्ति की 
भाति 'होकंर घ्याने भे बैठ गयो । यहं देखकर अजु ने माली 
और भी ऋर हो-गया । प्रहार कस्ने के लिए उसने अपना 
मुदूगर ऊपर उठाया । 


अनेक नगर-निवासी अपने मकानो की छूतों -से यह 
दृश्य देख रहे थे | उनमे जो प्रभु के भक्त थे, वे सोच रहेः 
थेर-प्रभो ! सत्य की रक्षा करना । सुदर्शन सत्यभक्त है, 
सत्याग्रही है । इस समय केवल आपको ही सहारा है ॥ 
कही ऐसा न हो कि आपके भक्त की पत जाय ! 


'इससे विपरीत कई क्षुद्राशय पुरुष ऐसे भी थे जिन्हे 
अपने आपको भविष्यभाषि सिद्ध करने का प्रवल प्रमाण 
उपलब्ध हो रहा था । वे कह रहे थे- देखो, हमने पहले 
ही कह दिया था कि नही ? उसे समझाया कि मत जा 
भाई, अजु न माली देख पाएगा तो मुद्गर की मार से चूर्ण 
बना डालेगा ! अबं देखो, मुद्गर तानकर सामने अजुं न मोली 
खडा है। सिर पर पडने की ही देर है । मेरा कहना कितनी 
जल्‍दी सच सिद्ध हो रहा है । 


पर यहा तो निबेल का वल राम था । अगर राम 
(आत्मा) का वल प्रबल न होता तो जगत्‌ मे सत्य की 
प्रतिष्ठा किस पर होती ? धर्म की स्थिरता किस आधार 
पर होती ? - 
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अजु न माली ने अपना सुदूगर उठाया । वह ऊपर 
उठ तो गया मगर नीचे न श्रा सका । अजु न ने पूरी ताकत 
लगाई, पर मुद्गर स्तभित हो गया था। सुदर्शन पर प्रह्मर 
न हो सका । अर्जुन तिलमिला उठा पर विवश था -। 


इधर सुदर्शन की तरफ देखो । उसकी आंखों से 
अमृत वरस रहा है । 


अजु न माली ने तीन बार पूरी शक्ति लगाई | उसके 
हाथ नीचे की ओर रचमात्र नही भुकते थे । यह अद्भुत 
श्रवस्था देखकर अजु न माली हैरान था। वह अपनी सम्पूर्ण 
शक्ति लगा चुका, पर तनिक भी सफलता न मिली । अन्त 
में वह परास्त हो गया । उसने सुदर्शन की ओर कातर 
दृष्टि से देखा । सुदर्शन ने भी अपनी सुधामयी दृष्टि से 
उसे देखा । जैसे ही उस पर सुदर्शन की नजर पडी, त्यो 
ही यक्ष उसके शरीर से निकलकर भाग गया । अजुन 
माली अशक्त होकर धडाम से नीचे धरती पर गिर पडा | 


अर्जुन माली की यह अवस्था देख सुदर्शन ने अपनी 
निश्चलता भग की । वह उठा और अजु न के पास जाकर, 
उसके शरीर पर स्नेहपूर्ण हाथ फेरकर वोला- भाई, तुम्हें 
कष्ट हो रहा है ! जी तो अच्छा है न ? 


अजु न--तुम कौन हो ? 
सुदर्शन--मैं श्रमणोपासक हू । 


साधुओ और साध्वियो, आपके उपासक शिष्य भी 


ै 
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पहले कैसे होते थे ? आपके शिष्यो मे ऐसी शक्ति हो तो 
आपमें कितनी होनी चाहिए ? श्राज हम साधु इतना उप« 
देश देते है पर जितनी सफलता मिलनी चाहिए--श्रोताग्नों 
प्र जितना गहरा प्रभाव पडना चाहिए, उतनी सफलता 


'नहीं मिंलती--उतना प्रभाव पडता इष्टिगोचर नही होता। 


यह हमारे आओत्मिक बल की न्यूनता है । जिस दिन हममे 
विशिष्ट आत्मज्योति प्रगट हो जायगी, उस दिन हमारे 
श्रोता शिष्य हमारे इशारे से काम करने लगेगे। फिर इतने 
लम्बे भाषण की आवश्यकता ही नही रहेगी । 


मित्रो ! सुदर्शन ने अपने राम पर भरोसा रखा, 
इसी कारण उसे लोकोत्तर विजय मिली । आप सुदेव और 
सुगुरु पर विश्वास करेंगे तो आपकी आत्मा में भी ऐसी ही 
दिव्य शक्ति फूट पड़ेगी । 


कहते लज्जा आती है कि आप भगवान महावीर के 
शिष्य होकर कुदेव और कुग्रुरु को पूजते फिरते हैं ! आप 
भेरों और भोपो के आगे भटकते और सिर रगडते 
हैं । ऐ रोने वालो, कही रोने से,भी बेटा मिलता हैं ? तुम 
महावीर के शिष्य हो, तुम मे वीरता होनी * चाहिए । उस 
वीरता की जगह तुममे नपुसकता आ गई है। क्या इसी 
नपु सकता के बल पर घम्मे को दिपाश्रोगे ? तुम अहिंसा के 
परम सिद्धान्त को मानते हो, फिर भी जहा बकरे काटे 
जाते हैं, अन्य पशुओ का क्ररतापूवेंक वध किया जाता है 
के की बोतले उड ली जाती है, वहां जाकर शीश भकाते 

| पास ! 


गीता मे श्रीकृष्ण ने कहा है--जो देवताओ को पृजते 
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वे देवों के पास और भूतो को पूजने वाले भूतों के पास 
जाते है। ४ ह 

सुद्शेन को सच्चा उपदेश लगा था। उसने -देव की 
आसधना की-थी और अजु न माली ने यक्ष की । यक्ष की शक्ति 


तामसी हीती- है, ढु खजनक होती है । इसके विपरीत देव 
की शक्ति सात्विक शान्ति और सुखप्रद होती है । 


ड़ 
जा 


श्रजुंन माली की शक्ति सुदर्शन की शक्ति के सामने 
प्रास्त हो गई | जनता यह अद्भुत चमत्कार देखकर चकित 
रह गई । भविष्यवक्ताओं के मुख मलिन से हो गये और 
धर्मनिष्ठ पुरुषों के प्रमाद का पार व रहा । 


जब भक्तवर सुदर्शन भगवान के दर्शन करने जाने 
लगा तो अजु न माली ने भी दर्शनार्थ चलने की उत्सुकता 
अ्रकट की । सुदर्शन ने प्रसन्नतापुवंक उसे अपने साथ लिया । 
इस अनूठी जोडी को देखकर लोग दांती तले उ गली दवाने 
लेगे । किसी-किसी ने कहा कि-हम तो सम रहे थे 
सुर्देशेन चर-चूर हो जायगा पर अजुनमाली तो उसका 
शिष्य वेन गया है । 


मित्रो ! सुदर्शन की- भाति पापी मनुष्य को अपनाना 
सीखो | पापी के पाप का क्षय करने का यही' उपाय हैं । 
पापी से घृणा करके, उसे अलग रखोगे तो उसके पाप का 
अन्त आना कठिन है । अगर उसे श्रात्मीय भाव से ग्रहण 
करोगे तो उसका सुधार होना सरल होगा । चाहे कोई ढेड 
हो, चमार हो, कसाई हो, कंसा भी पापी क्‍यों न॑ हो, उसे 
सम्मान-पूर्वक धर्मोपदेश श्रवण करने के लिये उत्साहिंत करना 
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चाहिए ॥ सुंदर्शन के चस्त्रि से पतितों को दुरुदुराने' का 
त्याग करना ' सीखना: चाहिए । 


सुदर्शन अजुन माली को साथ लेकर प्रभु महावीर 
'के पास गयाः। सुदर्शन ने विधिपुरस्सर वच्दना-नमस्कार करु 
भगवान के प्रति अपना भक्तिभाव प्रगठ किया । अ्रजु न 
ने भी सुदर्शन का अनुकरण किया ॥ | 


अजुनः माली, को ससार के प्रपचो से घणा हो गई 
थी । भंगंवान का प्रभावशाली उपदेश सुत्रकर उसकी वह 
चूणा- अधिक बढ गई । वह विरक्त हो गया ॥ उसने महा- 
वीर सस्त्रामी से, मुत्निधर्म की दीक्षा अगीकार की । 


दीक्षित होने के पश्चात्‌ मुनि के-रूप-मे, अ्रजुंच माली 
भिक्षा के निमित्त नगर मे आया । अज्ञानी जन उसे देखकर 
ऋषधित होने लगे । कोई कहता--हाय ! इसी दुष्ट ने मेरे 
पुत्र का घात किया था । इसी प्रकार विभिन्‍न लोग अपने- 
अपने सम्बन्धियो का स्मरण कर उसकी भरत्सना करने 
लगे । किसी-किसी ने तो उस पर प्रहार भी किये । किसी 
ने थप्पड मारा, किसी ने घूसा जमाया, किसी नें लकडी 
लगाई, किसी ने केवल गालिया देकर ही सन्‍्तोष कर 
लिया । 


मगर अजुन माली पर इन सब व्यवहारों का मानो 
कुछ भी असर नही पडता था । वह पहले की ही भाति 
शान्‍्त और गम्भीर था जब कोई उसके शरीर पर प्रहार 
करता तो वह उस दड को अत्यल्प समझता और सोचता-- 
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मैने इसके सम्बन्धी का वध किया था । यह उसका बदला 
तो बहुत थोड़ा ले रहा है! ये लोग मुझे बहुत सस्ते 
मे निबटा रहे हैं । 


र | 
अजुन माली ने इसी उत्कृष्ट क्षमा-भावना के साथ 
शरीर का सदा के लिये त्याग - किया और सिद्ध अवस्था 
पाप्त की । जे 


मित्रो ! इस कथानक को सुंनकर आप छह युवकों 
और सातवी स्त्री के वध को ही पाप समभते होगे । भला 
पाप को पाप कौन ने समझेगा ? पर महाभारत मे मैंने 
देखा है कि जो पुरुष शक्ति होते हुए भी अपने सामने अप- 
राघ होने देता है, जो अपराध का प्रतिकार नही करता, 
वह अपराध करने वाले के समान ही पापी है | 


्ैँ 





१० : तृष्णा 


कपिल श्रावस्तीनरेश के पुरोहित काश्यप का पुत्र था । 
पुरोहित की मुत्यु के पश्चात्‌ वह विद्याष्ययत के लिए 
कौशाम्बी गया । वहां एक दासी के साथ उसका प्र॑म हो 
गया । दासी की इच्छा पूरी करने के लिए वह राजा द्वारा 
प्रतिदिन प्रात:काल दिए जाने वाले दो माशा सोने का 
दान लेने के लिए रात्रि मे चल पड़ा । रात्रि मे निकलने 
के कारण सिपाहियों ने उसे चोर समभकर पकड लिया 
और सूर्योदय के पश्चात्‌ राजा के समक्ष उपस्थित किया + 


कपिल की आकृति और भावभगी देखकर राजा को 
लगा कि यह मनुष्य चोर नही जान पड़ता । 


उधर कपिल मन में सोचने लगा--इस राजा का 
श्रावस्तीनरेश के साथ वेर है। जब यह ॒जानेगा कि मैं 
श्रावस्ती का रहने वाला हू मुझे अ्रधिक दण्ड देगा | पर 
कुछ भी क्‍यों न हो मैं भूठ हमिज नही बोलू गा । 


उसी समय राजा ने कपिल से पूछा--कहां रहते हो ? 
कपिल बोला--मैं श्रावस्ती का रहने वाला हूं । 
श्रावस्ती का नाम सुनते ही राजा का वैर-भाव ताजा 
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हो गया । उसने ललाट सिकोडते हुए कहा-किसका लड़का 
६५ 


कपिल-पुरोहित काश्यप का पुत्र हू । 


राजा-तब तो तू मेरे शत्रु के मित्र का पुत्र है। 
अच्छा, यहां क्यो आया है ? 


कंपिले-श्रोवसती के उपाध्याय मुझे पर ईर्ष्या रखते 
हैं । कोई मुझे पंढाता नही थी । अत. अ्रध्ययन करने के! लिये 
यहा आया हू । 


राजा--ती रात्रि के समय बाहर क्यो घूमता-फिरता 
था? 


कपिल--यह कहानी लंम्बी है, फिंर भी कंहंता हूं । 
मेरे भोजन' की व्यवस्था एक सेठं के घर पर की गई थी । 
वहा एक दासी काम-काज के लिये आया करती थी । मैं 
उसके साथ अ्रष्ट हो गया । वह लोभी थी । उसने मुझसे 
कहा-त्यौंहार आया करते है । त्यौहारों के अवसर पर 
मुझे नये कपडे चाहिये । आप ला दीजिये । मैंने उससे 
कहा-मेरे पास धन नहीं है । भोजन सी दूसरे के घर 
करता हू | तुम्हारे लिए कपडा कहां से लाऊ । तब वह 
वोली--कपडा भी लाकर नहीं पहिना सकते तो भुभसे प्रेम - 
ही नही करना था ! लाने की इच्छी हो तो उपाय मैं बता 
सकती हूं । मेरे पूंछेने पर उसनें बतलाया-- 

'इस नगर में एक धन्ना सेठ है। प्रात्त काल सबसे 
पहले, उनको- जी ब्राह्मण आशीर्वाद देता है, उसे वे दो माशा 
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सोना दान करते है । तुम उनके पास जाओ और दो माशा 
सोना ले झ्राओ । 


मैंने यह स्वीकार किया । मुझसे पहले पहुचकर कोई 
दूसरा सोना न ले ले, इस विचार से .में मध्य रात्रि मे ही 
चल पडा । रास्ते मे मुझे सिंपाहियो ने पकड लिया | में 
चोरी करने नही भिकला था ।- 


कपिल की कथा सुनकर राजा का दिल पिघल गया 
उसने कहा--यद्यपि तू मेरे“शत्रु के मित्र का पुत्र है, फिर भी 
तूने निखालिश हृदय से सच्ची बात कह दी है। इससे मी 
तेरे ऊपर प्रसन्न हुआ हूं । तुझे जो चाहिए, वही मुझसे 
माग ले । त्तू मागने मे सकोच न करना, म॑ देने मे सकोच 
नहीं करू गा । जो मागेगा, वही पाएगा । 


राजा की यह उदारता देखकर कंपिल विचार मे पड़े 
गया--मुझे क्या माग लेना चाहिए ? पहले बिना विचारे 
काम किया तो पकडा गया । अब खूब सोच समभकर ही 
काम करना चाहिए। ऐसा अवसर भी तो फिर नही मिलने 
का! 


कपिल ने राजा से कहा--विचार करने के लिये 
मुझे दो घडी का समय मिलना चाहिए ! में यही अशोक- 
वाडी में जाकर विचार कर लेता हु । 


राजा ने विचार करने को मुहलत दे दी । कपिल 
अ्शोकवाड़ी मे जाकर विचार करने लगा--दो माशा सोना 
. भागू गा तो उससे बया-होगा ? उससे तो पूरे कपड़े भी नहीं 
बन सकेंगे । फिर वह नये कपड़े -पहनेगी और से चिथड़े 
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लपेटे फिहूगा ! 


तो दस माशा सोना ले लू' ? मगर इससे साधारण 
पौशाक ही तैयार होगी । राजा-रानी जैसी नहीं बन 
सकेगी ! और वह भी एक वार वन जायगी, दूसरी वार 
के लिए फिर कही भटकना पडे गा । तो क्यो न राजा-रानी के 
ही नये कपड़े माय लू ? कदाचित्‌ वे कपड़ दे देंगे, मगर 
मूल्यवान कपडे आशूषणो के बिना क्‍या सोहेगे ? इसलिए 
कपडो के साथ आभूषण भी माग लूगा । 


मगर कमी तो फिर भी रह जायगी ! उत्तम राजसी 
वस्त्र और मणिमय आभूषण पहनकर क्‍या भोपडी में रहना 
अ्रच्छा लगेगा ? राजा ने मुह मागा देने की प्रतिज्ञा की 
है तो मागने मे कसर क्यो की जाय ? एक महल भी मांग 
लेने मे क्‍या हज है ”? 


पर महल में रहकर हाथ से काम करना उचित नही 
होगा । एक-दो नौकर भी चाहिए ही ! किन्तु चौकरो का 
खर्च कहा से लाया जाएगा ? आखिर वे हर महीने वेतन 
मागेगे ! 


तो दो-चार गांव माग लू ? लेकिन इससे भी क्या 
होगा ? दस-वारह गांवों के विना मजे से रहना संभव नहीं 
हो सकेगा । 

जब मागना ही हैं श्लौर एक ही माग्रना है और मुह 
मांगा मिलता है तो दस-वा रह गांव मांगता भी क्या ओछापन 


/ कर 
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नही है? फिर सारा ही राज्य क्यो नही माग लेना 
चाहिए ? में सारा राज्य ही मांगूगा ॥ 


मगर इसमे भी एक कठिनाई है । सारा राज्य माग 
लेने से राजा मेरा बैरी बन जायगा, कदाचित्‌ विद्रोह भी 
कर दे ! इसलिये राजा को कारागार भी क्यो न माग 
लू । बस, यही ठीक है । 


किन्तु राजा! कारागार मे बद रहेगा और में सिहा- 
सन पर बेठ गा तो लोग क्या कहेगे ? यही न कि कपिल 
कितना नीच और कंतघ्त है, जिसने वचनबद्ध हुए राजा 
-का राज्य ले लिया और फिर उसे जेलखाने मे डाल 
दिया ! वास्तव में में कितना नीच हू कि दो माशा सोने 
के बदले सम्पूर्ण राज्य मिलने पर भी मेरी लोभवृत्ति शान्त 
नही हुई । श्रौर मे वरदान देने वाले राजा को कारागार 
में बन्द कर देने के लिए तैयार हो गया । जिस वैभव की 
कल्पना मात्र से मनुष्य इतना गिर जाता है, उसके मिल 
जाने पर कितना नहीं गिर जायगा ! हाय ! इस तृष्णा 
का कही अन्त भी है? 


इस प्रकार विचार धारा के मुडते ही कपिल की 
आत्मा जाग उठी । उसे उसी समय अवधिज्ञान हो गया । 
वह अपने पूर्वजन्म को हाथ की रेखा के समान स्पष्ट देखने 
लगा । एक कथा भे ऐसा उल्लेख आता है कि कपिल की 
भावना होते ही देव ने आकर उसे साधु का वेष प्रदान 
किया -। तत्पश्चात्‌ कपिल राजा के पास पहुचा । राजा ने 
'कहा--यह्‌ क्‍या किया तुमने ? 
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ह। 


मगध सम्राट्‌ श्रेणिक की एक पत्नी का नाम चेलना 
था । चेलना जैन-द्यर्म की अनुयायिनी थी और कट्टर अनुया- 
यिनी थी । उस समय तक श्रेणिक ने जैन-धर्म श्र गीकार 
नही किया था । यद्यपि राजा और रानी के धार्मिक विचार 
ओर आचार एक सरीखे नही थे, फिर भी दोनो मे हादिक 
स्तेह था । कभी-कभी दोनो मे धर्मेचर्चा हुआ करती । एक 
चार श्रेणिक ने किसी जेन मुनि को रास्ते जाते देख चेलना 
से कहा-देखो, वे जा रहे है तुम्हारे गुरु ! नीचा सिर 
और नीची नजर किये जाते हैं । कोई गाली दे या मार- 
पीट दे तो भी चू' नहीं करते । यह तो गनीमत है कि 
हमारे राज्य मे सुव्यवस्था है, कोई किसी को सता नहीं सकता 
अन्यथा तुम्हारे गुरुजी की क्या दशा होती ? इतनी कायरता 
मनुष्य मे नहीं होनी चाहिए । मनुष्य को राज्य-सत्ता या 
किसी दूसरे के बूतें पर जीवित नहीं रहना चाहिए । आात्म- 
रक्षा के लिए जो दूसरो की अपेक्षा रखता है वह तेजोहीन 
है, कायर है । कायर गुरु की उपासना करने से तुम मे भी 
कायरता आएगी । हम लोग क्षत्रिय हैं। हमारे गुरु वीर 
होने चाहिए, जो ढाल और तलवार से लैस होकर घोड़े 
'पर घूमते हो । 


(६५ ) 


“रानी चेलना बोली-प्राणनाथ, आपका विचार अ्रम- 
पूर्ण है । मेरे गुरु कायर नही, वीर है । मे कायर गुरु की 
चेली नही; हु' । मेरे गुरु की वीरता के आगे आपके समान - 
सो वीर भी नही टिक सकते । आपके बडे -से-बड सेनाप्रति 
भी काम के गुलाम हैं, परन्तु मेरे गुरुने उस काम को भी 
पराजित कर दिया है । ससार के महान-से-महान वीरो पर 
भी विजय प्राप्त करने वाले काम को जीत लेना क्या साधा- 
रण वीरता है ? यह वीरता सर्वोत्तम वीरता है। जिसमें 
यह वीरता है, उसे आप कायर कैसे कह सकते है ? 


- श्रेणिक--ठीक है, किसी दिन इसका भी उत्तर दिया 
जायगा । ५ 

- रानी चेलना श्रेणिक का अभिप्राय समझे गई। 
उसने सोचा--राजा, ग्रुरुजी की परीक्षा करेंगे । चलो, यह 
अच्छा ही है । परीक्षा का परिणाम अच्छा ही होगा और 
महाराज का भूकाव उस ओर अवश्य होगा । न्‍ 


एक दिन राजा ने किसी सुन्दरी वेश्या को बुलाकण 
कहा--तू उस साधु के पास जा और किसी उपाय से उसे 


अप्ट कर । -मेरा यह काम पूरा कर देगी तो मुह मांगा 
इनाम पाएगी। - ह | | 


. वैश्या मुफ्त में ही राजा का काम करने के लिए 
तैयार थी । तिस पर राजा ने इनाम और वह भी मुह 
सागा देने का प्रलोभन दे दिया । फिर वह क्यो पीछे पर 
रखती । ' हे 


बज 


(६२) 


कपिल ने सन्तोप के स्वर मे कहा--मुझे जो चाहिए 
था, मिल गया है । 


राजा ने कहा--पर साधु का वेष क्यो धारण कर 
लिया है ? 


कपिल - दान मागने का विचार करते-करते मेरे 
लोभ का अन्त नहीं आया । आपका सम्पूर्ण राज्य लेकर 
श्रापको कारागार मे रखने तक का विचार कर लिया । 
फिर भी सन्‍्तोप नहीं हुआ । तृष्णा बढती ही चली गई । 
तब मैंने उसे कम करना शुरु किया । कम करते-करते मैं 
इस स्थिति मे आ पहुचा हू । यह स्थिति प्राप्त करने पर 
मुझे शान्ति मिली । में दुनिया की और राज्य की खट-पट 
में नही पडना चाहता । 


राजा ने कहा आप चाहे तो सुख से राज्य करे में 
लिख देता हू कि में आजीवन आपका सेवक होकर रहुंगा । 
अत्रु के आक्रमण करने पर रक्षा करू गा | 


कपिल--अब राज्य करने का मोह मुझे नही रहा । 
मे आपसे एक वात पूछना चाहता हू । अगर में आपका 
उज्य मांग लेता तो आप मेरे वेरी वन जाते या नहीं ? 

पजा-अवश्य । उस दशा में वैर तो बधंता ही ! 


कपिल--परन्तु अब आप स्वयं राज्य दे देना चाहते 
हैं। यह इस त्याग का ही प्रताप है । जिस त्याग को 


( ६३ ) 
अपनाते ही राज्य चरणो मे लोटने लगा, उस त्याग को 
राज्य के लिये क॑से त्याग सकता हूं ? 


यह कहकर कपिल मुनि जगल की ओर चल दिये। 
वहां पहुंचकर उन्होंने पाच सौ नृुशस चोरों को उपदेश देकर 
सुधारा और श्रन्त में अनन्त शान्ति प्राप्त की । 


. - तृष्णा आक्राश की भाति असीम है, श्राग की तरह 
अतृप्त है और पिशाच की तरह सर्वेभक्षी है । 
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मगध सम्राट्‌ श्रेणिक की एक पत्नी का नाम चेलना 
था । चेलना जैन-द्र्म की अनुयायथिती थी और कट्टर अनुया- 
यिनी थी । उस समय तक श्रेणिक ने जैन-धर्म श्र गीकार 
सही किया था । यद्यपि राजा और रानी के घधामिक विचार 
और आचार एक सरीखे नहीं थे, फिर भी दोनों में हादिक 
स्नेह था । कभी-कभी दोनो में धर्मचर्चा हुआ करती । एक 
वार श्रेणिक ने किसी जेन मुनि को रास्ते जाते देख चेलना 
से कहा-देखो, वे जा रहे है तुम्हारे गुरु ! नीचा सिर 
और नीची नजर किये जाते है । कोई गाली दे या मार- 
पीट दे तो भी चू नही करते । यह तो गनीमत है कि 
हमारे राज्य मे सुव्यवस्था है, कोई किसी को सता नही सकता 
अन्यथा तुम्हारे गुरुजी की क्या दशा होती ? इतनी कायरता 
मनुष्य मे नहीं होनी चाहिए । मनुष्य को राज्य-सत्ता या 
किसी दूसरे के बूते पर जीवित नही रहना चाहिए । आत्म- 
रक्षा के लिए जो दूसरो की अपेक्षा रखता है वह तेजोहीन 
है, कायर है । कायर गुरु की उपासना करने से तुम मे भी 
कायरता आएगी । हम लोग क्षत्रिय है । हमारे ग्रुरु वीर 
होने चाहिए, जो ढाल और तलवार से लेस होकर घोड 
'प्र घूमते हो । 


(६५ ) 


रानी चेलना बोली-प्राणनाथ, आपका विचार भ्रम- 
पूर्ों है । मेरे गुरु कायर नही, वीर है । मी कायर ग्रुरु की 
चेली नही हू' । मेरे गुरु की वीरता के आगे आपके समान - 
सौ वीर भी नहीं टिक सकते । आपके बड़े-से-बड सेनाप्रति 
भी काम के गुलाम हैं, परन्तु मेरे गुरुने उस काम को भी 
पराजित कर दिया है । ससार के महान-से-महान वीरो पर 
भी विजय प्राप्त करने वाले काम को जीत लेना क्या साधा- 
रण वीरता है ? यह वीरता सर्वोत्तम वीरता है । जिसमे 
यह वीरतों है, उसे आप कायर क॑से कह सकते हैं ? 


- श्रेणिक--ठीक है, किसी दिन इसका भी उत्तर दिया 
जायगा । 


: रानी चेलना श्रेणिक का अभिप्राय समझ गई। 
उससे सोचा--राजा, ग्रुरुती की परीक्षा करेंगे । चलो, यह 
अ्रच्छा ही है | परीक्षा का परिणाम अच्छा ही होगा और 
महाराज का भुंकाव उस ओर अवश्य होगा । 


एक दिन राजा ने किसी सुन्दरी वेश्या को बुलाकर 
कहा--तू उस साधु के पास जा और किसी -उपाय से उसे 
अप्द कर । मेरा यह काम पूरा कर देगी तो मुह मागा 
इनाम पाएगी । । | 


॥॒ वेश्या मुफ़्त मे ही राजा का काम करने के लिए 
तयार थी । तिस पर राजा ने इनाम और वह भी मुह 
हम देने का प्रलोभन दे दिया | फिर वह क्यो पीछे पेर्‌ 
रखती ।. 7 | 


बे 


( ९६ ) 


वेश्या सिंगार सजकर और दूसरा कामोत्तेजक सामान 
लेकर रात्रि'के समय सांधु. के स्थान पर पहुची ॥ !र्साधु 'ने 
स्‍त्री को 'देखते ही कहा- बहिन, रात्रि 'के समय हमारे 
स्थान पर स्त्रिया नही 'आ सकती . यह किसी गृहस्थ का 
घर नही है | यहा साधु टिके है । 


वेश्या बोली-आप,ठीक कहते है। मीं विशेष 
प्रयोजन से आपके ही पास आई हू । में आपको कष्ट देने-नही 
बल्कि आपका मसनोरजन करने और आपको -आननद देने के 
लिये ही आईं हू । 


इस प्रकार कहती-कहती वैश्या साधु के स्थान मे घुस 
गई । साधु समझ गये कि इसका आशय दृषित है और यह 
मुझे भ्रष्ट करना चाहती है । यद्यपि में श्रपने ब्रह्मचर्य व्रत 
पर रढ रहगा, फिर भी जब यह बाहर निकलेंगी और कहेगी 
कि मेने साधु को भ्रष्ट कर दिया है तो मेरी बात कौन 
सुनेगा ? इससे शासन की निन्‍दा होगी । 


इस प्रकार विचार कर मुनि ने अपनी लब्धि का 
प्रयोग किया । उन्होने अपना विकराल रूप दिंखलाया कि 
वेंश्या देखते ही बुरी तरह घबरा गई । उसने जमीन पर 
गिरकर मुन्ति से प्रार्थना की--दीनानाथ, क्षमा 'कीजिए । 
मुझे बचने दीजिए । में निरपराध हू । में राजांजी के कंहने 
से यहा आई हू । में अभी यहां से भाग जाती, पर विवश 
हू । वाहर ताला बन्द है। आप मुझ पर दया करे । 


उधर राजा श्रेणिक ने चेलना से कहा-तुम अपने 
गुरु की इतनी प्रशसा करती थी, अब उनका हाल तो द्वेखो ! 


( ६७) 


वे एक वेश्या को अपने घर मे लिये बंठे है 

रानी चेलना ने विस्मित होते हुए कहा-क्या आप 
सच कह रहे हैं ” मगर जब तक मैं अपनी आखो यह देख 
न लू, तब तक मान नही सकती । वह मुनि अगर दुराचारी 
होंगे तो मैं उन्हे गुरु नही मानूगी । हम तो सत्य के उपा- 
सक हैं । आप जो कहते है, वह प्रत्यक्ष दिखलाइये । 


आखिर राजा और रानी साधु के स्थान पर पहुचे 
ओर राजा ने दरवाजा खोला । दरवाजा खुलते ही वेश्या 
ऐसी बाहर भागी जैसे पिंजरा खुलते ही पक्षी बाहर निकल 
भागता है । उसने निकलते ही राजा से कहा-आप मुझे 
ओऔर चाहे जो काम सौपे मगर साधु के पास जाने का 
काम अब न सौपिएगा । उन महात्मा के तप-तेज मे में 
भस्म ही हो गई होती, उन्ही की दयालुता के कारण प्राण 
बच गए । 

वेश्या की बात सुनकर रानी चेलना ने राजा से 
कहा-महाराज, यह वेश्या क्या कह रही है ? इसके कहने 
का अर्थ तो यही है कि आपने ही इसे यहा भेजा था । 
भले आपने इसे भेजा हो, मगर मेंने तो पहले ही कह दिया 
था कि मेरे गुरु को इन्द्राणी भी नही डिगा सकती । इस 
वेश्या के कथन पर विचार कीजिए । 


राजा श्रेणिक शरमिन्दा हो गए । वे बोले--वेश्या की 
बातो का क्‍या ठिकाना ! अ्रब इस बात को छोडो ! 


रानी बोली--ठीक है । आप भी इस बात को छोड़ 
दीजिए । जो होता है, अच्छा ही होता है । चलिए, उन 
महात्मा के पास तो चले । 


(१००) 


की है, पर मैंने ऐसा काम किया है कि दीवार पर चित्र भी 
दिखने लगें और जव चाहे तभी उन्हे मिटा भी सके । इनके 
चित्रों मे यह ग्रुण नही है । 

राजा का आदेश पाकर सुननन्‍्द ने सामने का पर्दा 
हुटा दिया । सामने की दीवार पर जो चित्र अ्रकित किये 
गये थे, वे सब बढ़िया पालिश की हुई इस दीवार पर 
प्रतिविम्वित होकर दिखाई देने लगे । थोडी देर बाद उसने 
पर्दा डाल दिया तो दीवार चित्र-रहित स्वच्छ दिखलाई 
पड़ने लगी । राजा उसकी कुशलता देख बहुत प्रसन्न 'हुमा 
और उसे पारितोषिक दिया । 

कहने का आशय यह है कि आप अपने हृदय पर 
ऐसा उत्तम पालिश कीजिये कि वह पूर्ण रूप से स्वच्छ हो 
जाय । उस पेर संसार के विम्व भले ही पड, परन्तु श्रात्मा 
से उनका स्पशे न हो । 





पर 
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चर्खा कातकर, सूत पैदा करके उसके कपड़े बनवाने 
में आप पाप समभते हैं और मैनचेस्टर के कपडे पहनकर 
“पवित्र हो गये” ऐसा आप मानते हैं । यह आपकी कंसी 
चुद्धि है कि आप हिंसा को उत्तम और अहिंसा को पाप 
समभते है ! ॥॒ हर 

पहले के जमाने मे बडे-बड़े- धनाढ्च घरो की स्त्रिया 
चर्खा कातती थी । चर्खा सिर्फ पैसा पैदा करने की मशीन 
ही नही वरन्‌ एकाग्रता प्राप्त करने का सरल साधन भी 
था । चर्खा विधवाओ के धर्म की रक्षा करने वाला और 
भूखो की भूख मिटाने वाला था । चर्खा आधुनिक काल का: 
आविष्कार नही, पुरातन काल की स्मृति है। जैनशास्त्रो में 
भी इसका वेर्णन आया है । 

इस विषय मे एक चरित आया है । वह लम्बा है । 
अतएव उसका कुछ सार ही कहता हूं । 


कुछ कुमारी बालिकाएं आाखे मीचकर कोई खेल खेल 
रही थी । उन्होने मन्दिर में यह खेल किया था । उन्होनें 
आपस में यह निश्चय किया था कि जिसके हाथ मे मन्दिर 


(६८ ) 


राजा और रानी महात्मा के पास पहुचे । देखा, 
महात्मा दूसरे ही वेष मे थे । रानी ने कहा-देखिए, यह 
मेरे गुरु ही नही है मेरे गुरु का वेष ऐसा कहां होता है ? 
जैन मुनि को कभी भगवा वस्त्र पहने देखा भी है आपने ? 


' राजा चकित और लज्जित हुआ । उसने सोचा-- 


रानी का कहना ठीक है मुझे -धर्म का तत्व समभने का 
प्रयत्त करना चाहिए । 


उसी दिन श्रेशिक के अन्त करण मे तत्त्व की जिन्नासा 
उत्पन्न हुई । धीरे-घीरे निष्पक्ष अवलोकन और मनन से 
उसके हृदय पर जैन-धर्म की गहरी छाप लग गई । अन्त 
से राजा श्रेणिक भगवान महावीर का प्रधान भक्त बन 
गया । 





| 


१२ : हृदय को स्वच्छता. 


सुनत्द नामक एक चित्रकार था । किसी राजा ने 
बहुत से चित्रकारों को. अपने महल मे चित्रकारी के लिए 
बुलाया । सुनन्‍्द भी वहां आया था । राजा ने सर्वेश्वेष्ठ 
चित्रकारी करने वाले को विशिष्ट पारितोषिक प्रदान करने 
की घोषणा की. । सभी चित्रकार पारितोषिक पाने के लिए 
लालायित. हुये । वे लोग पर्दा लगा-लगाकर चित्रकारी 
करने लगे ।.एक- दीवार, सुनन्द को भी. चित्रकारी के लिए 
मिल गई थी । सब चित्रकार अपने-अपने काम. मे लग गये । 
सुनन्‍्द ने बहुत सोच-विचारकर भीत पर बढिया पालिश 
करने की ठान्नी । राजा नियत समय पर चित्रकारी देखने 
आया । सब चित्रकार अपना कार्य समाप्त कर चुके थे, पर 
सुनन्द ने अभी तक पालिश ही की थी । राजा सब की 
चित्रकारी देखता हुआ जब सुनन्द वाली दीवार की ओर 
आया तो उसे उस पर कुछ भी नजर नआया। राजा ने 
कहा--तू अभी पालिश ही कर पाया है ! 


सुनन्‍्द नम्नतापू्वक वोला--अन्नदाता ! सब ने एक 
काम किया है, मैंने दो काम किये हैं । 


राजा--कंसे दो काम ? 
सुनन्‍द--पृथ्वीनाथ ! इन लोगो ने सिर्फ चित्रकारी 


(१००) 


की है, पर मैंने ऐसा काम किया है कि दीवार पर चित्र भी 
दिखने लगे और जब चाहे तभी उन्हे मिटठां भी सके । इनके 
चित्रों मे यह गुण नहीं है । 

राजा का आदेश पाकर सुनन्‍्द ने सामने का पर्दा 
हटा दिया । सामने की दीवार पर जो चित्र अ्र कित किये 
गये थे, वे सब बढ़िया पालिश की हुई इस दीवार पर 
प्रतिविम्बित होकर दिखाई देने लगे । थोड़ी देर बाद उसने 
पर्दा डाल दिया तो दीवार चित्र-रहित स्वच्छ दिखलाई 
पड़ने लगी । राजा उसकी कुशलता देख बहुत प्रसन्न हुआ 
और उसे पारितोषिक दिया । 

कहने का आंशय यह है कि आप श्रपने हृदय पर 
ऐसा उत्तम पालिश कीजिये कि वह पूर्ण रूप से स्वच्छ हो 
जाय । उस पर ससार के विम्व भले ही पड, परन्तु श्रात्मा 
से उनका स्पर्ण न हो । 





१३ : चर्खा 


चर्सा कातकर, सूत पैदा करके उसके कपड़े बनवाले 
में आप पाप समभते हैं और मैनचेस्टर के कपर्ड पहनकर 
“पवित्र हो गये” ऐसा आप मानते है । यह आपकी कंसी 


बुद्धि है कि आप हिंसा . को उत्तम और अहिंसा को पाप 
समभते है ! 


पहले के जमाने में बड़े-बड धनाढ्य घरो की स्त्रिया 
चर्खा कातती थी । चर्खा सिर्फ पेसा पंदा करने की मशीन 
ही नही वरन्‌ एकाग्रता प्राप्त करने का सरल साधन भी 
था । चर्खा विधवाओ के घ॒र्म की रक्षा करने वाला और 
भूखो की भूख मिटाने वाला था । चर्खा श्राधुनिक काल का 
आविष्कार नही, पुरातन काल की स्मृति है। जैनशास्त्रो मे 
भी इसका वर्णन श्राया है । ः 


- इस विषय मे एक चरित आया है । वह लम्बा है-।- 
अतएव उसका कुछ सार ही कहता हू । 


कुछ कुमारी बालिकाए श्रांखे मीचकर कोई खेल खेल 
रही थी । उन्होने मन्दिर मे यह खेल किया था । उन्होनें 
आपस में यह निश्चय किया था कि जिसके हाथ मे मन्दिर 


(१०२) 


का जो खम्भा थ्रा जाय, वही उसका पति माना जाय । 
बालिकाएं खेलने लगी । संयोगवश आरद्द्रकुमार नामक एक मुनि 
वहां खडे थे श्रोर वे एक बालिका के हाथों मे आ गये । 
आंखे खोलने पर बालिका चौकी । मुनि चुप-चाप भ्रागे जाने 
लगे । तब बालिका वीली--नाथ, आप-कहा पघारते है ? 


मुनि ने उत्तर दविया-बाई, हम अपने ठिकाने जा 
रहे है । 


बालिका- मैंने आपको पति-रूप मे स्वीकार कर लिया- 
है । मैं भी आपके ही साथ चलूगी । 


मुनि--हम मुर्नि हैं । पति स्वीकार करना हो तो 
किसी संसारी को स्वीकार करो । 


बाॉलिका-क्या कुलीन कन्या कभी' दूसरा पत्ति स्वी- 
कार करती है ? 


मुनि मौन हो रहे । बालिका उनके पीछे-पीछे लगी । 
जहां मुनि जाते, वह भी वही उन्तके पीछे - लगी रहती.। 
वालिका की यह दृढता और प्रेम-देखकर, आखिर मुनि पिघले 
और बोले--देखो, मे तुम्हारे साथ विवाह करता हूं, मगर मे 
तुम्हे जीवन भर नही निभा सकता । सिर्फ बारह वर्ष तक मै 
तुम्हारे साथ रहूंगा । अगर यह बात स्वीकार हो तो ठीक, 
अन्यथा तुम दूसरा मार्ग खोज लो । 


वालिका--नही, नाथ आप जैसा कहेगे, वही 
करूगी । आप कितने ही दिन मेरे साथ रहे, पर विवाह - 
तो अन्य पुरुष के साथ मेरा नहीं होगा । 


(१०३) 


दोने *का विवाह हो गया ॥ देवों ने इस अवसर पर 
बारह''करोड सोनैया “(स्वर्ण-मोहर) बरसाये ॥ कुछ समय 
के बाद एक'पुत्र भी उत्पन्न हों गया । दिन 'जाते क्‍क्या“देर 
लगती है ? बारहवा वर्ष समाप्त होने को आया । अब उस 
लडकी को जिसका नाम श्रीमती था, खयाल हुआ कि पति- 
देव जाने वाले हैं | में भी उन्हें रोकना नही चाहती ॥ 
उन्होने मेरें लिए जो अद्भुत त्याग किया है, वही मेरे'लिये 
सब है । मगर उनके जाने पर में अनाथ हो जाऊ गी । अब 
मेरी रक्षा कौन करेगा ? 


श्रीमती बाई गरीब नहीं थी । पास मे विपुल घन 
था । पुत्र था । रहने के लिये मकान की कमी नहीं थी । 
पर वह सोचती थी--अभी में यौवन अवस्था में हु । किसके 


सहारे भ्रपना समय व्यतीत करूगी । मेरे शील की रक्षा 
केसे होगी ? 


उसे प्रतिज्ञा थी कि मेरे पास जो धन है, उसमे से 
एक भी पाई अपने काम में नही लू गी । 


श्रीमती जब विचार से डूबी हुई थी तो उसे अचानक 
कुछ स्मरण झाया । मानो डूबते को सहारा मिल गया ।॥ 
उसने कहा-वाह ! स्वामी वाह ! खूब कृपा की । बस, 


अब वह साधन मिल गया, जिसके सहारे अपना यौवनकाल 
शान्ति से व्यतीत करूगी । 


जा आप समझे, श्रीमती को क्या साधन मिल गया था ?' 
चर्खा ! 


(१०४) 


वह सोचती--मुझे ज्यादा खाना होगा तो ज्यादा 
कातू गी, मामूली खाना होगा तो मामूली कातूगी । बस, 
अब में सनाथ हुई । श्रव हर्षपूर्वकं:ं पतिदेव को विदा कर 
सकूगी । 


यह कथा बहुत लम्बी है, तात्पर्य यह है कि चर्खा 


- प्राप्त कर श्रीमती ने बडी ही शाति के साथ अपना शेष 
जीवन व्यत्तीत किया ॥ 


ञै 


शद्ध : शांतिनाथ 


उपा प्रात काल लालिमा फैलने और उजाला होने को 
कहते है । भगवान शीॉन्तिनांथ का ज॑न्मेंकाल शान्तिप्रसार का 
उषाकाल था । इस उषाकाल के दर्शन कब और कंसे हुए, 
इत्यादि बाते समभाने के लिए शान्तिनाथ भगवान का जन्म 
चरित्र सक्षेप में बतला देना आवश्यक है | जिस प्रकार 
सुर्योदय की उपा से सूर्य का सम्बन्ध है, उसी प्रकार भग- 
वान शान्तितार्थ के उपाकाल से उनका सम्बन्ध है । अतएव 
उसे जान लेना आवश्यक है । 


” हस्तिनापुर मे भहाराज अश्वसेन और महारानी 
अचला को अखड राज्य था । हस्तिनापुर नेगंर अंधिकेतेर 
राजघानी रहा' है । प्राचीनकाल मे उंसकी बहुत प्रेसिंद्धि 
ते । आंजेकल हस्तिनापुर का स्थान देहंली ने ले लिया 

ह । 


प्ह्ः 


भगवान शाच्तिनाथ सवर्थिसिद्ध विमान से ज्युत 
होकर महारानी अचला के गर्भ मे आये । गर्भ मे आते 


ही स से सतत...) 3+++++ ७५७३. ५»+»९ ५3७७५» ३७» ५००५५५०पक पका ७० वा, 


हस्तिनापुर के परिचय के लिये देखिए, 'किरणा १७ 
( पडव चरित ) पु० ६ । 
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समय महारानी अचला ने जो दिव्य स्व'न देखे, वे सब 
उषाकाल की सूचना देने वाले थे, मानो स्वप्न में दिखाई 
देने वाले पदार्थों मे कोई भी स्वार्थी नही हैं। हाथी, वृषभ, 
सिंह और प्रुष्पमाला कहते है कि आप हमे अपने में स्थान 
दीजिए । चन्द्रमा और सूर्य निवेदन कर रहे है कि हमारी 
शान्ति और तेज, हे प्रभो ! तुम्हारे मे ही है । 


उर्गए विमले भाण ॥ 


है प्रभो ! हमारे प्रकाश से अंधकार नहीं मिटता है 
अतएव आप ही प्रकाश कीजिए । 


उधर फहराती हुई ध्वजा कहती है- मैं तीन लोक 
की विजयपताका हू । मुझे अपनाइए ! मंगलकलश कहता 
है मेरा नाम तभी सार्थक है जब आप मुझे ग्रहण कर लें । 
मानसरोवर कहत्ता है-थह मंगलकलश मेरे से ही वना है । में 
ओर किसके पास जाऊं? मैं संसार के मानस का प्रतिनिधि होकर 
आया हू और प्रार्थना करता हू' कि तू सब के मानस मे प्रवेश 
कर और उसे उज्ज्वल बना । क्षीरसागर कहता है यह सरो- 
वर तो छोटा-सा है । लेकिन अगर आप मुझे न घारण 
करेंगे तो मैं कहा रहूगा ? प्रभो ! इस ससार को अमृतमय 
कर दो । ससार मुभसे अतृप्त है, अतः आप उसे तृप्त 
कीजिए 


इस प्रकार उषाकाल की सूचना देकर भगवान शाति- 
नाथ स्वरार्थसिद्ध विमान से महारानी अचला के गर्भ में आये। 
सब देवी-देवताओं ने भगवान की प्रार्थना की--प्रभो ! सब 
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लोग अपने-अपने पक्ष मे अड़ हुए है । आप संसार का उद्धार 
कीजिए । हमारे सिर पर भी आ्ाशीर्वाद का हाथ फेरिये । 


लोकोत्त र, स्वप्नो ने मानो श्रचला महारानी को बधाई 
दी । उसके बाद अचला महारानी के गर्भ मे भगवान का 
आगमन हुआ । क्रमश गर्भ की वृद्धि होने लगी । 


जिन दिनों भगवान शान्तिताथ गर्म में थे, उन्ही 


दिनो महाराज अश्वसेन के राज्य में महामारी का रोग 
फल गया । 


प्रन्‍न्त हो सकता है कि जब भगवान गर्भ में आये तो 
रोग क्यो फैला ? मगर वह रोग नहीं, उपाकाल की/महिमा 
को प्रकट करने वाला अन्धकार था । जैसे उपाकाल के 
पहले रात्रि होती है, श्लौर उस रात्रि से ही उपाकाल की 
महिमा जानी जाती है, उसी प्रकार वह महामारी भगवान 
शान्तिनाथ के -उषाकाल के पहले की राश्नि थी। उसका 
निवारण करने के कारण ही भगवान 'शातिनाथ' पद को 
प्राप्त हुए । यद्यपि भगवान गर्भ मे आ चुके थे और उस 
समय रोग फंलना नही चाहिए था, फिर भी रोग के फेलने 
के बाद भगवान के निमित्त से उसकी शाति होने के कारण 
भगवान की महिमा का प्रकाश हुआ । इससे भगवान के 


आने की सूचता और भगवान के प्रताप का परिचय उनके 
माता-पिता को मिल गया । 


राज्य- मे मरी रोग फेलने की सूचना महाराज को 
मिली । महाराज ने यह जानकर कि मरी रोग के कास्ण 
लोग मर रहे हैं, रोग की उपशाति के अनेक उपाय किये 
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में भाग नही लेना चाहती, वह आदशं पत्नी नही हो सकती । 
शेसी स्त्री पापिनी है । 


, अचला देवी ने जो विचार किया क्‍या वह स्त्री का 
धर्म नही है ? अवश्य । किन्तु आजकल तो वचपन मे ही 
लड़कियों को उलटी शिक्षा दी जाती है। कन्या को ऐसा 
विनयशील होना आवश्यक है, जिससे गृहस्थावस्था मे वह 
अपने परिवार को शान्ति दे सके, स्वयं शान्ति प्राप्त कर 
सके और कुटुम्ब-जीवन पूरी तरह आनन्दमय हो सके । 


वीकानेर में लडकियो को लडके के वेप में रखने की 

प्रथा देखी जाती है। मेरी समझ मे ही नही आता कि 
श॥सा करने से क्या लाभ है ? पुरुष की पोशाक णहिनने से 
कोई स्त्री पुरुष तो हो ही नहीं सकती । सभव है, कन्या 
के माता-पिता उसे लड़के की पोशाक पहनाकर सोचते हो- 
लडके की पोशाक पहना कर हम कन्या की लकडा होने की 
भावना पूरी कर रहे हैं। मगर ऐसा करने से क्‍या हानि 
होती है, इस वात पर उन्होने विचार नही किया । लडकी 
को लड़का बनाने का विचार करना प्रकृति से युद्ध करना 
है । प्रकृति से युद्ध करके कोई विजय नही पा सकता । 

- फल यह होता है कि ऐसा करने से लड़की के संस्कार 
विगड जाते हैं । कोई-कोई बचपन के मूल्य को नहीं सम- 
अते । वे वाल्यावस्था को निरथेंक ही मानते है । पर 
बाल्यावस्था मे ग्रहण किये हुए संस्कारों के आधार पर ही 

लक के सम्पूर्ण जीवत का निर्माण होता है। जिसका 

खालकंपन विगड गया, उसका सारा जीवन बिगड़ गया 

और जिसका वालकपन सुधर गया, उसका सारा जीवन 
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सुंधर गया । किसी कवि ने कहा है-- 
, यस्तवे' भाजने लग्नः संस्कारों नान्यथा भवेत्‌ । 


कच्चे घडे पर बेलबू टे बना दिये जाते हैं, वे घड़े के 
पकने पर भी नहीं मिट्ते । लेकिन पक्के घड़ पर बनाये 
बेलबू टे कायम नही रहते । यही बात बाल्यावस्था के विषय 
मे है । अतएव जीवननिर्माण की इष्टि से बाल्यावस्था का 
मूल्य बहुत अधिक है'। माता-पिता को यह बात दिल में 
बिठा लेनी चाहिए कि बालक के संस्कार, चाहे वे भले हों 
या बुरे हो, जीवन भर जाने वाले नही है । अतएब उन्हें 
- बुरे सस्कारो से वबचाकर अच्छे -सस्कारों से सुसस्क्ृत करना 
+चाहिए । श्रगर वालको को प्रारभ से ही - खराब-बोलचाल 
और खान-पान से वचाते रहो तो आगे चलकर वे इतने 
उत्तम बनेगे कि आपका गृहस्थ जीवन सुखमय, शांतिमय 
ओर सतोषमय -बन जायगा । 


कवि सम्राट रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने अपने एक निबन्ध 

में लिखा है कि पाच वर्ष तक के बालक को सिला हुआ 

कपड़ा पहनाना उसकी वृद्धि मे बाघां डालना है । खुले 

_ शरीर में जो काति आ सकती है, वह सिले कपड़ो से बन्द 
किये हुए शरीर मे नहीं आ सकती । चुस्त कपडो से बालक 
के शरीर का विकास भी रुक जाता है । ऐसी स्थिति मे 

यह समझना कठिन नही है कि गहनो से भी बालक का 

विकास अवरुद्ध हो जाता है । जो बालक 'सोना” शब्द का 

उच्चारण भी नहीं कर सकृता, न सोने को पहिचानता ही 

है, उसे सोना पहनाने से क्या लाभ है ? सोना बालक के 
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मगर णशाति न हुई । 


यह मरी लोगो की कसौटी थी । इसी से पता चलता 
था कि लोग मार्ग पर है या मार्ग भूले हुए है । यह मरी 
शाति से पहले होने वाली क्राति थी । ह 


उपाय करने पर भी शान्ति न होने के कारण महा- 
राज वडे दुखी हुए । वह सोचने लगे--जिस प्रजा का मैंने 
पुत्र के समान पालन किया है, जिसे अज्ञान से सनज्ञान, 
निर्णशत से धनवान और निरुद्योगी से उघोगवान बनायाः है, 
वह मेरी प्रजा असमय में ही मर रही है ! मेरा सारा परि- 
श्रम व्यर्थ हो रहा है ! मेरे राजा रहते प्रजा को कष्ट होना 
मोरे पाप का कारण है । पहले के राजा, राज्य मे दुष्काल 


पड़ना, रोग फंलना, प्रजा का दु खी होना आदि अपने पाप 
का ही फल समभते थे । 


रामायण मे लिखा है कि एक ब्राह्मण का लडका 
वचपन में ही मर गया । ब्राह्मण उस लड़के को लेकर 
रामचन्द्रजी के पास गया और बोला--आपने क्‍या पाप 
किया हैं कि मेरा लडका मर गया ? 


इस उल्लेख से ज्ञात होता है कि पहले के राजा प्रजा 
के कष्ट का कारण अपना-ही पाप समभते ये । इसी भावना 
के अनुसार महाराज अ्रश्वसेन मरी फैलने को अ्रपना ही दोप 
मानकर दु ख़ी हुए। उन्होने एकान्त मे जाकर निश्चय किया 


कि जब तक प्रजा का दुख दूर न होगा, मैं अन्न-जल ग्रहण 
मही करूगा । 


सुच्ठ निश्चय मे वडा वल होता है | भक्त तुकराम 
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ने कहा है-- 
निश्चयाचा बल तुका महणे तो च फल । 


सलिश्चय के बिना फल की प्राप्ति नही. होती । 


इस प्रकार निश्चय करके महाराज अश्वसेन ध्यान 
लगाकर बैठ गये-। भोजन का समय- होने पर अचला ने 
दासी-को भेजा कि वह महाराज को भोजन करने के लिये 
बुला लावे | दासी गई किन्तु महाराज को ध्यानमुद्रा में बेठा देख 
कर वह सहम गई । भला उसका साहस कैसे हो सकता था 
कि वह महाराज के ध्य।न को भग करने का भ्रयत्न करे ! वह 
चीसे-घीसे स्वर से पुकार कर लौट गई । उसके वाद दूसरी 
दासी आईं, फिर तीसरी आई, मगर ध्यान भंग करने का 
किसी को साहस न हुआ । महारानी अचला बार-वार 
दासियो को भेजने के श्रपने कृत्य पर पश्चात्ताप करके कहने 
लगी--स्वामी को बुलाने के लिए दासियो का भेजना उचित 
नही था, स्वय मुझे जाना चाहिए था । यद्यपि मैंने पति से 
पहले भोजन करने की भूल नही की है, लेकिन उन्हे बुलाने 
जाकर दासियो को भेजने की भूल श्रवश्य की है । 


. समय अधिक हो जाने के कारण भोजन ठण्डा अव- 
श्य हो गया था । इस कारण दासियों को दूसरा-भोजन 
बनाने की- आज्ञा देकर महारानी श्रचला स्वयं महाराज 
अश्वसेन के समीप गई । 


महारानी सोच रही थी--पत्नी, पत्ति की अर्द्धागिनी 
है । उसे 'पति की चिन्ता का भी भाग बटाना चाहिए । जो 
स्‍त्री पति की प्रसन्नता मे भाग लेना चाहती हैं और चिन्ता 
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में भाग नहीं लेना चाहती, वह आदर्श पत्नी नही हो सकती । 
शेसी सन्नी पापिनी है । 


अचला देदी ने जो विचार किया क्‍या वह स्त्री का 
धर्म नही है ? अ्रवश्य । किन्तु आजकल तो बचपन मे ही 
लड़कियों को उलटी शिक्षा दी जाती है । कन्या को ऐसा 
विनयशील होना आवश्यक है, जिससे गृहस्थावस्था में वह 
अपने परिवार को शान्ति दे सके, स्वय शान्ति प्राप्त करु 
सके और कुटुम्ब-जीवन पूरी तरह आनन्दमय हो सके । 


वीकानेर में लडकियों को लडके के वेप में रखने की 
प्रथा देखी जाती है। मेरी समझ मे ही नही आता कि 
ऐसा करने से क्या लाभ है ? पुरुष की पोशाक पहिनने से 
कोई स्त्री पुरप तो हो ही नही सकती । सभव है, कन्या 
के माता-पिता उसे लडके की पोशाक पहनाकर सोचते हो- 
लडके की पोशाक पहचा कर हम कन्या की लकडा होने की 
भावना पूरी कर रहे हैं। मगर ऐसा करने से क्‍या हानि 
होती है, इस बात पर उन्होने विचार नही किया । लडकी 
को लड़का बनाने का विचार करता प्रकृति से युद्ध करना 
है । प्रकृति से युद्ध करके कोई विजय नही पा सकता । 
फल यह होता है कि ऐसा करने से लडकी के सस्कार 
विगड जाते हैं । कोई-कोई बचपन के मूल्य को नहीं सम- 
'भते । वे बाल्यावस्था को भमिरथथंक ही मानते है । पर 
वाल्यावस्था में ग्रहण किये हुए संस्कारो के आधार पर ही 
वालक के सम्पूर्ण जीवन का निर्माण होता है । जिसका 
वालकपन विगड गया, उसका सारा जीवन बिगड़ गया 
और जिसका वालकपन सुधर गया, उसका सारा जीवन 
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सुधर गया । किसी कवि ने कहा हैक पर 
-- बन्‍्नवे भाजने लग्नः संस्कारो नान्‍्यथा भवेत्‌ । 


'कच्चे घड़े पर बेलबू टे बना दिये जाते है, वे घड़े के 
पकने पर भी नहीं मिटते । लेकिन पक्के घड़े ' पर बनाये 
वेलबू टे कायम नही रहतें । यही बात बाल्यावस्था के विषय 
में है। अतएवं जीवननिर्माण की दृष्टि से बाल्यावस्था का 
मूल्य बहुत अधिक है'। माता-पिता को यह बात दिल में 
बिठा लेनी चाहिए कि बालक के संस्कार, चाहे वे भले हों 
या बुरे- हो, जीवन भर जाने वाले नही है । अतएव उन्हें 
- बुरे संस्कारों से बचाकर अच्छे सस्कारों से सुसस्क्रत करना 
-चाहिए । श्रगर वालको को प्रारभ से ही खराब-बोलचाल 
और खान-पान से वचाते रहो, तो श्रागे चलकर वे इतने 
उत्तम बनेंगे कि - आपका गृहस्थ जीवन सुखमय, शातिमय 
झौर सतोषमय बन जायगा । 


कवि सम्राट रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने अपने एक निबन्ध 
मे लिखा है कि पांच वर्ष तर्क के वालक को सिला हुआ 
कपड़ा पहनाना उसकी वृद्धि मे बाघा डालना है। खुले 
_ शरीर में जो काति आ सकती है, वह सिले कपड़ो से बन्द 
किये हुए शरीर मे नही आ सकती । चुस्त केपडो से बालक 
“के शरीर का विकास भी रुक जाता है। ऐसी स्थिति मे 
यह समभना कठिन नही है कि गहनो से भी बालक का 
विकास अवरुद्ध हो जाता है । जो बालक 'सोना” शब्द का 
उच्चारण भी नहीं कर सकता, न सोने को पंहिचानता ही 
है, उसे सोना पहनाने से क्यों लाभ है ? सोना बालक के 


(११२) 


प्राणो का ग्राहक भले ही वन सकता है, लाभ तो उससे 
कुछ भी दिखाई नही देता । बालक को जव सिला कपड़ा 
पहनाया जाता है तो वह रोने लंगता “है ॥ वह रोकर भानों 
कहता है कि मुझे इस वन्धन मे मत डालो । मगर कौन 
बालको की पुकार सुनता है ? 


जरा विचार-कीजिये कि आप-लोग अपने बालकों को 
नाना अकार के श्राभूषण श्रौर गोटा किनारी के कपडे पहिनाये 
विना -सतोष नही मानते, मगर शअ्र-ग्नजो के कितने लडकी को 
आपने गहने पहिने देखा है ? 


आप बालकों को वचपन 'से ही ऐसी विकारयुक्त रुचि 
का वनी देते है कि आगे चलकर उनकी हुंचि का सुंधरना 
कठिन हो जाता है । वर्ड होने पर कदाचित्‌ उन्हे गहने न 
मिले तो वे दु.ख 'का अनुभव करते है । उनकी ्ंष्टि ही 
विक्वत हो जाती है । उनका जीवन 'दु'खमय बन जाता हैं । 
मात्ता-पिता को चाहिए कि वे बालक को सादगी और स्व- 
च्छता का सबक सिखावें, जिससे उनका अगला जीवन सुख 
आ्रोर सतोष' के साथ व्यत्नीत हो सके । 


बहुत से लोग लड़को पर अच्छा भाव रखते है परन्तु 
लड़किया उन्हे,आफत की पुडिया मालूम होती है । लड़का 
उत्पन्न होने पर वे प्रसन्न होते है और लड़की के जन्म पर 
मातम-सा मनाते है--उदास हो जाते हैं ॥ यफिर उसके पालन- 
पोपरा में भी ऐसी लापरवाही की जाती है कि लडकी 
अपने भाग्य से ही बड़ी -हो पाती है । लडकी वडी हो जाती 
है तो उसके शिक्षण का वैसा अबन्ध नही किया जाता, जैसा 
लड़के का ! लेकिन उसे लड़के के वेष मे रखा जाता है, 
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जिससे उसका नम्नता का गुण कम हो जाता है,। 


जहा इस प्रकार का पक्षपात हो, समझना चाहिए कि 
वहा भगवान शांतिनाथ को समभने का प्रयत्न ही नही किया 
गया है । इसलिए मैं कहता हू कि पक्षपात को दूर करो। 
यह पक्षपात गृहस्थ-जीवन का घोर अभिशाप है । लडकियों 
के विरुद्ध किया जाने वाला ऐसा पक्षपात अत्यन्त भयकर 
परिणाम पैदा करने वाला है । किसी नवयुवती कन्या को 
बूढे के साथ ब्याह देना क्या कम अत्याचार है ? पैसे के 
लोभ में आकर अपनी कन्या के साथ ऐसा निर्देयतापूर्ण व्यव- 
हार करने वाले लोग किस प्रकार भगवान शातिनाथ की 
उपासना कर सकते है ”? अपनी ही सन्‍्तान को जो लोग 
अशाति की आग में भोकते नही हिचकते, उन्हे किस प्रकार 
शाति मिल सकती है ? अगर आप सच्ची शाति चाहते है तो 
अपने समग्र जीवन-क्रम का विचार करे और उसमे अशाति 
पैदा करने वाले जितने अश हैं, उन्हे हटा दे | इससे आपका 
परिवार, समाज और देश गशाति प्राप्त करेगा । ऐसा करने 
पर ही भगवान शातिनाथ की आराधना हो सकेगी । 


कन्या के बदले पैसे लेने वाले का कभी भला नहीं 
होता । में श्रपती आखो देखी वात कहता हू' । एक आदमी 
के पाच लडकिया थी और एक लडका था । लडकियो के 
उसने मन-चाहे रुपये लिये । यही नहीं वरन्‌ किसी-किसी 
लड़की की सगाई एक जगह करके छोड दी और फिर 
दूसरी जगह की । इतना करने पर भी उसकी दरिद्रता दूर 


नही हुई और न उसके लडके का ही विवाह हुआ । उसके 
वश का नाश हो गया । 


(११४) 


मंतलंव यह है कि प्रकृति के नियमो को तोड़कर 
रुपये के लोभ मे पडकर नवयुवती कन्या को बूढ़े के हवाले 
कर देना या अयोग्य धनवान को लडकी देकर योग्य घन- 
हीन को वचित रखना, योग्य नहीं है । भगवान ने तो 
दासी बेचने को भी बडा पाप कहा है, फिर कन्या को बेच 
देना कितना वडा पाप होगा ? 


महारानी अचला को वाल्यावस्था से ही सुन्दर संस्कार 
मिले थे । वह अपने पत्नीवर्म को भली-भाति समभती 
थी | इस कारण वह भोजन किये विना ही महाराज अश्व- 
सेन के समीप पहुची । वहा जाकर देखा कि महाराज अश्व- 
सेन गंभीर मुद्रा धारण करके ध्यान मे लीन हैं । महारानी 
ने हाथ जोडकर धीमे और मधुर किन्तु गभीर स्वर में महा- 
राज का ध्यान भग करने का प्रयत्न किया । महारानी का 
गम्भीर स्वर सुनंकर महाराज का ध्यान टूटा । उन्होने 
भाखे खोलकर देखा तो सामने महारानी हाथ जोड खड़ी 
नजर आई । महाराज ने इस प्रकार खड़ी रहने ओर ध्यान 
भंग करने का कारण पूछा । महारानी ने कहा--आप श्राज 
अभी तक भोजन करने नही पधारे, इसका क्‍या कारण है ? 


महाराज सोचने लग्रे--जिस उपद्रव को में दूर नहीं 
कर सकता, उसे महारानी स्त्री होकर कैसे दूर कर सकती 
हैँ ? फिर अपनी चिन्ता का कारण कहकर इन्हे दुखी 
करने से क्या लाभ हैं ? इस प्रकार विचार कर वह चुप 
ही रहे । कुछ न वोले । _ 


पति को मौन देख महारानी नो कहा-+जानं पडता 
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है, आप किसी ऐसी चिन्ता मे डूबे .है, जिसे सुनने के लिये 
मैं अयोग्य हु । सभवतः इसी कारण आप बात छिपा रहे 
हैं। यदि भेरा- अनुमान सत्य है-तो आज्ञा दीजिए कि मैं 
यहा से टल जाऊ ! ऐसा न हो तो कृपया अपनी चित््ता 
. का कारण बतलाइए ॥ आप्रकी पत्नी होने के कारण आपके 
हरष-शोक में!समान रूप से भाग लेना मेरा ,कत्तेंव्य है । 


महाराज अश्वसेन ने कहा-- मेरे पास ऐसी कोई चीज 
नही है, जो तुमसे छिपाने योग्य हो ! मैं ऐसा पति-नही कि 
अपनी पत्नी से किसी प्रकार का दुराव रख' । मगर मैं 
ऐसा सोचता हू कि मेरी चिन्ता का कारण सुन लेने से मेरी 
चिन्ता तो दूर होगी नही, तुम्हे भी चिन्ता हो जायगी । 
इससे क्या लाभ होगा ? हे 


महारानी >- अगर बात कहने से दु-ख नही मिटेगा तो 
. उदास होने से भी नही मिटेगा । इस समय सारा दुख 
आप उठा रहे हैं, लेकिन जब आप, अपनी इस अर्डधागिनी 


को दु ख का कारण कह देगे तो आपका आधा दुख कम हो' 
जायगा । 


महाराज--तुम्हारी इच्छा है तो सुन लो । इस समय 
सारी प्रजा महामारी की बीमारी से पीडित है । मुभसे 
ही कोई अपराध बन गया है, जिसके कारण प्रजा को कष्ट 
भुगतान पड रहा है। ऐसा न होता तो मेरे सामने प्रजा 
दुखी क्यो होती ? 


महारानी--जिस पाप के कारण प्रजा दुख पा रही 


(११६) 
है, वह आपका ही नही है, मेरा भी है । 


महारानी की यह वात सुनकर महाराज को आश्चर्य 
हुआ । फिर उन्होने कुछ सोचकर कहा--ठीक है | आप 
प्रजा की माता है। आपका ऐसा सोचना ठीक ही है । 
मगर विचारणीय वात तो यह हैं कि वह दुख किस प्रकार 
दूर किया जाय ? 


महारानी--पहले आप भोजन कर लीजिए । कोई- 
न-कोई उपाय निकलेगा ही । 


महाराज--मैं प्रतिज्ञा कर चुका हु कि जब तक प्रजा 
का दु.ख दूर न होगा, मै अन्न-जल ग्रहण नही करूगा । 


महारानी--जिस नरेश मे इतनी दृढता है, जो प्रजा- 
हित के लिए आत्मवलिदान करने को उद्यत है, उसकी प्रजा 
कदापि दु.खी नहीं रह सकती । लेकिन जब तक आप 
भोजन नही कर लेते, मैं भी भोजन नही कर सकती । 


महाराज--तुम अगर स्वतन्त्र होती और भोजन न 
करती, तब तो कोई बात ही नही थी । लेकिन तुम गर्भ- 
वती हो | तुम्हारे भूखे रहने से गर्म को भी भूखा रहना 
होगा और यह्‌ श्रत्यन्त ही अश्रनुचित होगा । 


गर्भ की याद आते ही अचला महारानी ने कहां-- 
नाथ ! अब मैं महामारी के मिटाने का उपाय समझ गई। 
यह महामारी उषा के पूर्वे का अ्रन्धकार है। मैं इसे मिटाने 
का उपाय करती हूं । 
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महारानी अचला महल के ऊपर चढ गई और अमृत- 
रष्टि से चारो ओर देखकर कहने लगी-प्रभो ! यदि यह 
भमहामारी शान्त-न हुई तो पति जीवित नही रहेगे.। पति. 
के जीवित न रहने पर मैं भी जीवित नही रह सकू गी 
और .इस प्रकार यह गर्भ भी नष्ट हो जायगा । इसलिए है 
महामारी ! मेरे पति के लिए, मेरे लिए और इस गर्भ के 
लिए इस राज्य को शीघ्र छोड दो । 


. उषा के आगे अंधकार कंसे ठहर सकता है ? महा- 
रानी के चारों ओर देखते ही महामारी हट गई । उसके 
वाद महाराज अश्वसेन को सूचना मिली कि राज्य में शांति 
हो गई है | महाराज श्राश्चय चकित रह गए! वे महारानी 
के महल मे आये । मालूम हुआ कि वे महल के ऊपर है। 
महाराज वही पहुचे । उन्होने देखा कि अचला महारानी 
अचल ध्यान में खडी हैं, चारो ओर अपनी दिव्य इृष्टि 
फिराती है, किन्तु मन को नही फिरने देती । 


- .. महाराज अश्वसेन ने थोड़ी देर यह दृश्य देखा । 
दो बाद स्नेह की गम्भीरता के साथ कहा-- देवी, शान्‍्त 
आओ ! 


पति को आया जान महारानी ने उनका सत्कार 
किया । महाराज ने अतिशय सतोष श्र प्रेम के साथ 
कहा--समभझ मे नही आया कि तुम रानी हो या देवी ? 
तुम्हारी जितनी प्रशसा की जाय थोडी है । तुम्हारे होने से 
ही मेरा बड़प्पन है। तुम्हारी मौजूदगी से ही मेरा कल्याण- 
मंगल हुआ । तुमने देश मे श्यन्ति का प्रसार करके प्रजा के 
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और मेरे -प्राणो की रक्षा की है । 


पति के मुख से अपनी अलकारमय प्रशंसा सुनकर 
रानी कुछ लज्जित हुई | फिर रानी ने कहा--नाथ ! ये 
अलकार मुझे शोभा नही देते । ये इतने भारी है कि मैं 
इनका बोभ नहीं उठा सकती । मुभझमे इतनी शक्ति कहा 
हैं, जितनी आप कह रहे हैं ” थोडी-सी शक्ति हो भी तो 
वह आपकी ही शक्ति है। कांच की हाडी मे दीपक रखने 
पर जो अकाश होता .है वह क्रांच की हाडी का नहीं, दीपक 
का ही है। इसलिए आपने प्रशसा के जो अलकार मुझो 
प्रदान किये है, उन्हे आभार के साथ मैं आपको ही समपित 
करती हु । आप ही इनके योग्य है । आप ही इन्हे धारण 
कीजिए । - 


महाराज--रानी, यह भी तुम्हारा एक ग्रुण है कि 
तुम्हे अपनी शक्ति की खबर ही नहीं ! वास्तव मे जो अपनी 
शक्ति का घमण्ड नही करता, वही शक्तिमाने होता है । जो 
शक्ति का अभिमान करता है, उसमे शक्ति रहती ही नही 
वड़े -बडे ज्ञानी, ध्याती और वीरो की .यही आदत होती है 
कि वे अपनी शक्ति की खबर भी नही रखते । मैंने तुम्हे 
जो अलकार दिये हैं उन्हे तुम मेरे लिये लौटा रही हो 
किन्तु पुरुष होने के कास्ण मैं उन्हें पहिच नहीं सकता । 
साथ ही मुझे ख्याल आता है कि वह शक्ति न तुम्हारी है 
न हमारी है | हमारी और तुम्हारी भावना पूसी करते वाले 
त्रिलोकीनाथ का ही यह प्रताप है। वह नाथ जन्म धारण करके 
सारे संसार को सनाथ क़रेगा | आज के इस चमत्कार को 
देखते हुए, इन अलकारो को, गर्भस्थ प्रभु के लिए सुरक्षित 
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रहने दो । जन्म होने पर ईंनेका 'शांतिनोथ' नम रखेंगे । 
शोॉतिनाथ” नाम एक सिद्ध मन्त्र होगा, जिसे सांरां संसार 
जपेगा और शांति-लाभ करेगा ।' देवी तुम. कृतार्थ हों कि 
ससार को शाति देने वोले' शातिनार्थ तुम्हीरे पुंत्र होगे । 


रानी--नाथ, आपने यथार्थ कहा । वास्तव में बात 
यही है । अपनी शक्ति नही, उसी की शक्ति है. ! उंसी का 
प्रताप है, जिसे मैने गर्भ मे धारण किया है । 

प्रार्थना मे कहा गया है-- 


अश्वसेन नृप श्रचला पटरानी, 
तस सुत कुलसिगार हो सुभागी । 
जन्मत शांति थई निज देश में, 
मिरगी सार निंवार हो सुभागी । 


इस प्रकार शातिनाथ भगवान रूपी सूर्य के जन्म 
धारण करने से पहले होने वाली उषा का चमत्कार 
आपने देख लिया । अब शातिनाथ--सुर्य के उदय होने 
का वृतान्त कहना है मगर समय कम होने के कारण थोड़े 
ही शब्दों मे कहता हू । 


शातिनाथ भगवान को गर्भ मे रहने या जन्म धारण 
करने के कारण आप वन्दन। नही करते है। वे इस कारण 
वन्दनीय है कि उन्होंने दीक्षा घारण करके, केवंलज्ञान प्राप्त 
किया और अन्त से मक्ति प्राप्त की । 
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भगवान शातिनाथ ने लम्बे काल तक ससार मे रह- 
कर अद्वितीय काम कर दिखाया, उन्होने स्वय राज्य करके 
राज्य करने का आदर्श जनता के समक्ष उपस्थित किया । 
राज्य करके-उन्होने अहंकार नहीं सिखलाया । उनमे ऐसी- 
ऐसी अलौकिक शक्तिया थी कि जिनकी कल्पना भी हमारे 
हृदय में आश्चर्य उत्पन्न करती है। लेकिन उन्होने ऐसी 
शक्तियों का कभी प्रयोग नहीं किया । माता अपने बालकों 
को कामधेनु का दूध पिलाकर तृप्त कर सकती हो तो भी उसे 
अपना दूध पिलाने मे जिस सुख का अनुभव होता है, कामधेचु 
का दूध पिलाने मे वह सुख कहा ? इसी प्रकार शातिनाथ शक्ति 
का प्रयोग कर सकते थे, परन्तु उन्हे शान्ति और प्रेम से 
काम लेने मे ही आनन्द आता था । 


शातिनाथ भगवान ने ससार को क्या-क्या सिखाया 
और किस प्रकार महारम्भ से निकालकर अल्पारम्भ मे लाये, 
यह कथा लम्बी है । अतएवं इतनी सूचना करके ही सनन्‍्तोष 
करता हू । 


प्रभो ! आप जन्म, जरा, मरण इन तीनो बातो मे 
ही उलझोे रहते तो आप शान्तिनाथ न बनते । लेकिन आप- 
तो ससार को शांति पहुचाने वाले और शांति का अनुभव- 
पाठ पढाने वाले हुए । इस कारण हम आपको भक्तिपूर्वक 
वन्दना करते है। आपने कौनसी शात्ति दिखलाई है, इस 
सम्बन्ध मे कहा है-- 


_ चइत्ता भारह वास चक्‍कवट्टी महिडिड्ओो । 
चक्रवर्ती की विशाल समृद्धि प्राप्त करके भी आपने 
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विचार किया कि संसार को शाति किस प्रकार पहुनाई जा 
सकती है । इस प्रकार विचार कर आपने शाति का मार्ग 
. खोजा और ससार को दिखलाया । जैसे माता कामछेनु का 
नही वरन्‌ अपना ही दृध बालक को पिलाती है, उसी प्रकार 
आपने शात्ति के लिए यंत्र-मत्र-तनत्न आदि का उपयोग नही 
किया किन्तु स्वय शांतिस्वरूप बनकर ससार के समक्ष शांति 
का आदर प्रस्तुत किया । आपके आदर्श से ससार ने सीखा 
कि त्याग के बिना शातति नही प्राप्त की जा सकती। आपने 
ससार को अपने ही उदाहरण से बतलाया है कि सच्ची 
शाति भोग में नही, त्याग में है और मनुष्य सच्चे हृदय से 
ज्यो-ज्यो त्याग की ओर बढता जायगा, त्यो-त्यो शान्ति उसके 
समीप आती जायगी । 





१५ : चेड़ा-कोरियक का युद्ध . 


श्रावक अपराधी को मारने का त्यागी नहीं होता ।॥ 
लोग कहते है कि अहिसा का पालन करने से कायरता आती 
है । परन्तु ऐसा कहना भूल है । जान पडता है, यह भ्रम- 
पूर्ण मान्यता कुछ जैन नामधारी लोगो के कायरतापूर्ण 
व्यवहार से ही प्रचलित हो गई है । जैनघर्म गृहस्थ के लिए 
यह नही कहता कि गहस्थ अपराधी को मारने का भी त्याग 
करे । गहस्थ के लिये जैनधर्म ने अपराधी को मारना निषिद्ध 
नही ठहराया है और न अपराधी को दण्ड देने वाले को 
अधर्मी ही कहा है । यह बात स्पष्ट करने के लिये यहा 
एक उदाहरण दिया जाता है-- 


जिस समय भारत वर्ष मे चारो ओर अराजकता फैलती 
जा रही थी और शक्तिशाली लोग, श्रशक्तो को सता रहे थे 
उस समय नौ लिच्छंवी और नौ ;मलल्‍्ली नामक अठारह 
राजाओ ने मिल कर एक गण-संघ की स्थापना की थी । 
इस गण-संघ का उद्देश्य सबलो द्वारा पीडित निर्वेलो की 
रक्षा करना था । गण-संघ के अठारह गणराजाओ का 
गणनायक (?7०४०९॥४) चेटक राजा था । राजा चेटक या 
चेड़ा भगवान्‌ महावीर का पूर्ण भक्त था । 
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सशक्त लोगो से निर्बलो की रक्षा करने के लिये 
ही गण-सघ की स्थापना की गई थी । जिस समय की यह 
घटना है उस समय चम्पा नगरी मे कोणिक राजा राज्य 
करता था । कोणिक राजा श्रेणिक का पुत्र था। कोणिक 
के बारह भाई थे, जिनमे सब से छोटे भाई का नाम बहिल- 
कुमार था । बहिलकुमार के पास एक कीमती हार और 
एक हाथी था । यह हार और हाथी उसके पिता ने उसे 
पुरस्कार दिया था । बहिलकुमार को राज्य मे कोई हिस्सा, 
नही मिला था । उसने हार और हाथी पाकर हीं सन्तोष 
मान लिया था । 


बहिलकुमार हाथी पर सवार होकर आननदपूर्गक 
क्रीड़ा करता था । लोग उसकी प्रशसा करते हुए कहते थे- 
राज्य के रत्नो का उपभोग तो बहिलकुमार ही करते है-। 
कोणिक के लिये तो केवल राज्य का भार ही है 


लोगो का यह कथन कोणिक की रानी पद्मा के कानों 
तक पहुचा । रानी ने विचार किया-किसी भी उपाय से 
वह हार और हाथी राज्य मे मगाना चाहिये । यह सोचकर 
शात्ती ने कोणिक से कहा-ताथ ! राजा आप है मगर रत्तो 
का-हार और हाथी का--उपभोग बहिलकुमार करता है। 
तुम्हारे पास तो केवल निस्सार राज्य ही है ! 


कोणिक ते कहा--स्त्रियों की बुद्धि बहुत-ओछी होती 
है । इसी कारण तू ऐसा कहती है । बहिलकुमार के पास 
तो सिर्फ हार और हाथी है, मगर मैं तो सारे राज्य का 
स्वामी हू । इसके अतिरिक्त बहिलकुमार के पास हार.और 
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हाथी हैं त्तो कोई गैर के पास थोड ही है! आखिर तो मेरे 
जाई के पास ही है न ? 


रानी पद्मा ने सोचा-मेरी यह युक्ति काम नही भाई | 
अब दूसरा कोई उपाय काम मे लाना चाहिये । यह सोच- 
कर उसने कोणिक से कहा-तुम्हे अपने भाई पर इतना 
झधिक विश्वास है, यह मुझे नही मालूम था । तुम्हे इतना 
शिएवास है, यह अच्छा ही है। मगर एक वार अपने विश्वास- 
पात्र भाई की परीक्षा तो कर देखो कि उन्हे तुम्हारे ऊपर 
क्रितना विश्वांस है और तुम्हारे विश्वास पर वह हार तथा 
हाथी भेजता है या नही ? 


कोशिक को यह बात पसन्द आ गई । उसने बहिल- 
कुमार के पास सन्देशा भिजवा दिया -इतने दिनो तक हार 
ओर हाथी का उपभोग तुमने किया है । अब कुछ दिनों 
तक हमे उपभोग करने दो । 


यह सन्देश पाकर वहिलकुमार ने सोचा-अब कोणिक 
की नजर हार और हाथी पर पडी है । वह प्रत्येक उपाय 
से हार और हाथी को हस्तगत करने की चेष्ठा करेगा । 
मुझे राज्य मे कोई हिस्सा नहीं मिला । फिर भी मैने हार- 
हाथी पाकर ही सन्तोष मान लिया । अब ये भी जाने की 
सैयारी मे है । 


इस प्रकार विचार कर और हार तथा हाथी को 
छघचाने के 'लिए बहिलकुमार रात्रि के समय निकल पडा और 
अपने नाना राजा चेटक की शरण में जा पहुंचा । बहिल- 
कुमार ने राजा चेटक को सारी कथा कह सुनाई । चेटक ने 
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सम्पूर्ण घटना सुनकर वहिलकुमार- से -कहा--तुम्हारी बात 
डीक है ।- राजा चेटकः ने उसे अपने यहां श्राश्रय दिया । 


बहिलकुमार हार और हाथी लेकर बाहर चला गया 
है, यह समाचार सुनते ही पद्मा रानी को कोणिक के कान 
भरनें के लिये पूरी सामग्री मिल गई । वह कोणिक के पास 
जाकर कहने लगी--तुम जिसे भाई-भाई कहकर ऊचा चढ़ाते 
थे, उसकी करतूत देख ली न ! तुम्हारे भाई को तुम्हारे 
ऊपर कितना विश्वास है ! उसने हार और हाथी नही भेजे । 
इतना ही नही, कदाचित्‌ तुम जबरदस्ती हार, हाथी लूट लोगे 
इस भय से वह अपने नाना के पास भाग गया है । वहा जाने 
को कोई खबर भी उसने तुम्हारे पास नही मेजी । अब मैं 
देखती हु कि तुम क्‍या करते हो और हार तथा हाथी प्राप्त 
-करने के लिए कंसी वीरता दिखाते हो ? ह 


इस प्रकार की उत्तेजनापूर्ण बाते कहकर पद्मा ने कोणिक 
को खूब भड़काया । पद्मा की ये बातें सुनकर कोणिक को 
क्रोध आ गया । वह कहने लगा-मैं चेडा राजा के पास 
अभी दूत मेजता हूं । अगर चेडा राजा बुद्धिमान होगा तो 
बहिलकुमार को हार और हाथी के साथ मेरे पास भेज देगा । 


कीणिक का दूत राजा चेटक के पास पहुचा । दूत का 
कथन सुच्कर चेटक ने उत्तर मे कहला दिया--मेरे लिये तो 
कोणिक और बहिलकुमार- दोनों सरीखे है । परन्तु जैसे 
कोणिक ने अपने दस भाइयो को राज्य में हिस्सा दिया है, 
उसी प्रकार वहिलकुमार को भी हिस्सा दिया जाय अथवा 
हार और हाथी रखने का अधिकार उसे दिया जाय । 
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चेटक का यह उत्तर न्‍्यायरष्टि से ठीक था । मगर सत्ता 
के सामने न्‍्याय-अन्याय कौन देखता है ! जिसके हाथ में सत्ता 
है, वह तो यह कहता है कि हमारा वावय न्याय है और 
जिधर हम उगली उठावे, उधर ही पूर्व दिशा है। 


चेटक का उत्तर सुनकर कोणिक ने फिर कहला भेजा- 
हम राजा हैं | रत्नो पर राजा का ही अधिकार होता है। 
तुम्हे हमारे बीच मे पड़ने की कोई आवश्यकता नही है । 
तुम बहिलकुमार को मेरे पास भेज दो । हम भाई-भाई 
आपस में निबट लेंगे । 


दूत ने चेटक के पास पहुचकर कोशिक का सन्देश 
सुनाया । कोणिक ने श्रपने सन्देश में राज्य का हिस्सा देने 
के विषय में कुछ भी नहीं कहलाया था । अंतएवं चेटक ने 
यही प्रत्युत्तर दिया-अगर कोणिक बहिलकुमार को राज्य 
में हिस्सा देने को तैयार हो, तब तो ठीक है। मगर उससे 
इस सम्बन्ध मे कुछ भी नहीं कहलाया । ऐसी स्थिति में 
वहिलकुमार को कैसे भेज सकता हूं ? सबलो से निर्बेली को 
रक्षा करना तो हमारी प्रतिज्ञा है । 


दूत फिर चम्पा नगरी लौट गया और चेटकु का उत्तर 
कोणिक से कह दिया । कोणिके ,को' अपनी शक्ति का 
अभिमान था'। उसने राजा चेटक को कहला दिया-नया तो 
वहिलकुमार को हार, हाथी के साथ मेरे पास भेज दो, 
अन्यथा युद्ध के लिए तैयार हो जाओ । 


चेटक राजा ने अपने गण-सघ के सब- सदस्यों को 
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एकंत्र किया और सम्पूर्ण घटना से परिचित किया । ऐसी 
परिस्थिति मे क्या करना चाहिए, इस विषय मे उनकी 
सम्मति -पूछी । आगे-पीछे का विचार करने के बाद सभी 
राजा इस -निर्णय पर पहुचे कि क्षत्रिय होने के नाते सबलो 
द्वारा-सताए जाने वाले निर्गलो की रक्षा करना हमारा धर्म है | 
अपने गण-सघ , का- उद्देश्य भी निर्बेलो की रक्षा करना है । 
वहिलकुमार न्याय के पथ पर है। न्याय दृष्टि से उसे 
कोणिक के पास भेज देना उचित नही है। युद्ध करके 
शरणागत की रक्षा करना ही हम लोगो का कत्त॑व्य है। 
गर्णराजा अपने धर्म का पालन करने के लिए अपने 
प्राण तक देने उतारू हो गये । परन्तु तुम लोग घर्म 
की रक्षा के लिए कुछ करते हो ? क्‍या तुम धर्म की रक्षा 
के लिए थोडां-साँ भी स्वार्थ त्याग सकते 'हो ? स्वार्थ त्याग 
करने से ही धेर्म की रक्षा हो सकती है। गणराजाओ जैसी 
परिस्थिति अगर तुम्हारे सामने उपस्थित हो जाय तो तुम 
क्या करोगे ? कदाचित्‌ तुम यही सोचोगे कि-कहा का हार 
और कहां का हाथी ! हमारा उससे क्या लेन-देन है ? मगर 
क्या यह राजा लोग ऐसा नही सोच सकते थे ? वास्तव मे 
इस प्रकार का विचार करना कायरता है। वीर पुरुष ऐसा 
तुच्छ विचार नही करते । वे दूसरो की रक्षा के लिए सदैव 
उद्यत रहते है । आज तो लोगो मे कायरता व्याप गई है । 
यह कायरता स्वार्थ-पूर्ण व्यापार के कारण आई है, 
मगर लोगो का कहना है कि वह धर्म के कारण आई है। यह 
कहना एक गम्भीर भूल है | धर्म के कारण कायरता कदापि 
नही आ सकती । वीर पुरुष ही धर्म का पालन कर सकते हैं । 
समस्त गणराजाओ के साथ चेडा राजा युद्ध के लिए 
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तैयार हो गया। इधर कोणिक राजा' भी अपले दसो भाइयों 
के साथ युद्ध के लिए तैयार हुआ । यद्यपि कोणिक के दस 
भाई कह सकते थे कि हम सबको राज्य का हिस्सा मिला 
है तो वहिलकुमार को भी हिस्सा मिलना चाहिए, परल्तु 
उन्होने भी सत्ता के सामने मस्तक भुका दिया । इतिहास- 
वेत्ताओं का कथन है कि गणराज्य प्रजातन्त्र राज्य के समान 
था परन्तु दूसरे राजा स्वच्छन्द थे और गरीबो पर अन्याय 
करते थे । 


गणराजाओ की सेना का नेतृत्व चेटक ने ग्रहण किया । 
वास्तव में धामिक व्यक्ति घर्म की रक्षा के लिए सदा आगे 
ही रहता है । आज के प्रमुख तो कार्य करने के समय 
नौकरो को आगे कर देते हैं परन्तु चेटक राजा स्वय अगरुवा 
वना और उसने अ्रपनी युद्ध कला का परिचय दिया । 
राजा चेटक ने अपनी अचुक बाणावेलि के द्वारा कोशिक के 
भाइयो का शिरच्छेद कर डाला - 


अपने भाइयों के -मर जाने से कोणिक भयभीत हो 
गया । कोणिक ने तय आदि द्वारा इन्द्रों की आराधना की । 
उसकी शआ्आाराधना के फलस्वरूप शक्रेन्द्र और चमरेन्द्र आये। 
शक्र न्द्र ने कोणिक से कहा-तुम्हारा पक्ष न्‍्यायपूर्ण नही है 
आर चेटक राजा का पक्ष न्यायपूर्ण है । 


४. कोणिक बोला कुछ भी हों, इस समय तो मेरी रक्षा 
करो | 


शक्त न्द्र वे उत्तर दिया--मैं अधिक तो कुछ नही कर 
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सकूया, सिर्फ चेटक-राजा के बाणो से तुम्हारी रक्षा करूगा । 
मैं उनका बाण-वेध चुका दूगा । 


चमरेन्द्र बोला--तुम मेरे मित्र हो, इस 'कारण मैं 
सेनावेक्रिय करूगा और रथमूसल का सम्रामवेक्तरिय करके 
तुम्हे विजय दिलाऊगा । 


चमरेन्द्र से इस प्रकार आश्वासन पाकर कोणिक बहुत 
प्रसन्न हुआ ;। भ्रब कोणिक फिर तैयार होकर राजा चेटक 
के सामने युद्ध करने आ पहुचा । भगवान ने कहा--उस 
“सग्राम मे एक करोड अस्सी लाख मनुष्य मारे गये । 


भगवती सूत्र मे भी एक ऐसा उदाहरण आया है । 
वरुण नागनतआ नामक एक श्रावक था । यह श्रावक जेले- 
बेले पारणा करता था । वह चेटक राजा का सामन्त था । 
एक वार उसे युद्ध मे जाने के लिए कहा गया | उस समय 
उसके दूसरा उपवास था । क्‍या ऐसा उपवास करने वाले 
को युद्ध मे जाना उचित था ? क्‍या वह नही कह सकता 
था कि मैं उपचवासी हू । युद्ध मे केसे जा सकता हू ? 
परन्त उसने ऐसा कोई उत्तर न देते हुए यही कहा कि अ्रवसर 
आने पर सेवक को स्वामी की सेवा करनी चाहिए। स्वामी 
की सेवा करने के ऐन मौके पर कोई बहाना वनाकर किनारा 
काटना अनुचित है। अवसर आते पर नमकहराम बनना क्‍या 
हरामखोरी नही है ” 


आज भारतवर्ष मे वडी हरामखोरी दिखाई देती है। 
जो लोग भारत का अन्न खाते है, वही भारत की नाक 
काटने वाले कामो मे शामिल होते हैं। जो वस्त्र भारत को 
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गुलाम बनाते है, उन्ही को वे अपनाते है। भारत की 
सभ्यता को, रहन-सहन आदि को भला देते है। यह नमक- 
हरामी नही तो क्‍या है ? वायसराय, गवनेर आदि आते हैं 
और भारत का शासन करते हे, पर उन्हें भारतीय वेष- “ 
भूषा पहनने के लिए कहा जाय तो क्या वे कहना मानेगे ? 
वे यही उत्तर देगे कि हम तो अपनी मातृभूमि की सेवा 
वजाने आये है, द्रोह करने नहीं । भ्रत्तएतव हम अपना वेष 
कसे छोड़ सकते हे ”? इस प्रकार अगरेज लोग भारत में 
रहते हुए भी अग्रेजी पोशाक पहन कर फूले नही समाते । 

यह कृतघ्नता के सिवाय और क्‍या है? पोशाक और रहन- 
सहन से मातृभूमि की पहचान होती है । मगर आज भारत 
का रहन-सहन बदल गया है । सम्यता बदल देने से मातृ- 
भूमि के प्रति द्रोह होता है। देश-हित की इृष्टि से भी 
भारतीय सस्क्ृति अपनाने योग्य है । 


वरुण नागनतञा वीर होने के कारण ही, उपवासी 
होता हुआ भी, देश रक्षा के लिए युद्ध मे शामिल हो गया । 
मगर आज कायरता आ जाने के कारण देश, समाज और 
धर्म का पतन हो रहा है । 


कहने का आशय यह है कि चेटक राजा और वरुण 
नागनतुश्रा ने श्रावक या सम्यग्रष्टि होने पर भी सगम्राम 
लडा । फिर भी उनका स्थूल अहिसा बत्रत खडित न हुआ। 
इसका कारण यही है कि वे निरपराध को ही मारने के 
त्यागी थे । ऐसी अवस्था मे उनका स्थल अहिसाब्रत कैसे 
भग हो सकता था ? अपराधी को मारने कां समावेश स्थल 
हिंसा से नहीं होता । राज्य भी ऐसे कामो को अपराध 
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नहीं ग्रिनता । लोग अपराधी को दंड देने के समय दूर-दूर 
भागते है और निरफराध के गले पर कलम-कुठार चलाते 
के लिए तैयार हो जाते हें । यह उनकी कायरता है । 


उक्त कथन का आशय यह है कि गृहस्थघर्म मर्यादा- 
युक्त है | गृहस्थधर्म का पालन करने से आत्मा का विकास 
भी होता है और सांसारिक काम भी नही रुकता । जैनघर्म 
वीरों का धर्म है । इस वीरघर्म में कायरता के लिए लेश- 
मात्र भी गरुजाइश नही। जिसमे वीरता होगी, वही जेनघर्म 
का भली-भाति पालन कर सकेगा । आज कायरता को पोषने 
का जो अपवाद जैनघर्म पर लगाया जाता है, उसका प्रधान 
कारण जेन कहलाने वालो का कायरतापूर्ण व्यवहार ही है । 
अगर जेनधर्म का यथोचित पालन किया जाय तो देश, समाज 
और धर्म का उत्थान हुए बिना नहीं रह सकता । धर्मपालन 
के लिए वीरता और धीरतवा की आवश्यकता रहती है। जो 
मनुष्य अपनी ही रक्षा नही कर सकता, वह दूसरो की रक्षा 
कैसे कर सकता है ? देश, समाज और धर्म के उत्थान के 
लिए सर्वप्रथम नैतिक बल प्राप्त करने की आवश्यकता है। 


दि 


उन्द्रिय-विजय 


जितशत्रु, नामक एक राजा-था । उसके प्रधान-का नाम 
सुवुद्धि था । सुबुद्धि, बडा विचारशील- था। एक दिन सुबुद्धि 
राजा के साथ भोजन करने बैठा था। भोजन स्वादिष्ट था'। 
राजा ने प्रधान से कहा--देखो, कितना स्वादिष्ट भोजन है! 
राजा के इस.-कथन के उत्तर मे सुवुद्धि ने कहा--इसमे क्या 
है ? इष्ट से अनिष्ट हो जाना और अनिष्ट से इष्ट हो 
जाना तो वस्तुओ का स्वभाव ही है.। राजा ने कहा-- 
प्रधान, तम तो नास्तिक जान पडते हो। क्‍या यह. भी कभी 
सम्भव है,कि श्रच्छी वस्तु वुरी और बुरी वस्तु अच्छी बन 
जाए ? 


राजा अपने दूसरे कर्मचारियों से इस सम्वन्धमें बात 
करता तो वे सव राजा की ही वात का समर्थन करते थे । 
मगर सुवुद्धि तो यही कहता कि तुम लोग चाहो सो कहो । 
मेरे गुरुजी ने तो मुझे यही सिखलाया है और मे यही 
मानता हूं कि इष्ट का अनिष्ट और अनिष्ट का इष्ट हो 
जाना ही पुदूगल का स्वभाव है। पुदूगल का स्वभाव नष्ठ 
हो जाना है, अतएव वस्तु का इष्ट-अनिष्ट हो जाना 
स्वाभाविक है। 


राजा ने प्रधान को बहुत समझाने की कोशिश की, 


(१३३) 


पर प्रधांन ने अभ्रपनी बात, नहीं:बदली । प्रधानःको-अपनी 
बात पर पूरा-भरोसा था-। उसते राजा से कहाः जिस वात 
को मैं सत्य मानता हू,; उस!सत्य को मैं असत्य। कैसे कह 
सकता हूं ?'राजा ने समझ/लिया कि प्रधान: इस- समय हठ 
'पकड़कर बैठा है । अब इस बात को जाने दिया जाय । 


एक दिन राज़ाःनगर-निरीक्षण करने- निकला; प्रधान 
साथ ही था । नगर के चारो ओर खाई थी5। पानी भर जाने 
के कारण खाई मे ' से बदबू निकल रहीःथी।। राजा और 
प्रधात उसी- खाई के पास से निकले | खाई से निक्रलने 
वाली दुर्गन्‍्ध असंह्य थी ।. राजा ने। प्रधान से कहा--प्रधात्त, 
देखो, इस खाई का पानी कितना: बदबूदार है ? इतना 
कह कर राजा ने अपनी-नाक दबा ली । उस-समय भी 
प्रधान ने यही उत्तर दिया-महाराज ! दइृष्ट से अनिष्ट 
ओर अनिष्ट से इष्ट हो जाना तो वस्तु का स्वभाव ही है। 
प्रधान का उत्तर सुनकर राजा ने कहा-प्रधान तुम बहुत 
हठी हो । क्‍या सब चीजे ऐसी हो सकती है ? प्रधान बोला- 
'सहाराज, मैं: हठ नहीं-कस्ता । वस्तु का सच्चा स्वरूप' कह 
“रहा हु। आप कुछ भी फरमावे, मुझे तो आप के प्रति भी 
समभाव रखना है और वस्तु के प्रति भी समभाव रखना है। 


घर पहुच कर प्रधान ने विचार किया--वस्तु-स्वरूप 
के संबध- में. राजा के साथ मेरा मतभेद वढता चला जा 
रहा है । मुझे किसी प्रकार राजा को अपनी बात की 
खातरी करा देनी चाहिए कि मैं जो कुछ कहता हु', वह 
सत्य है--असत्य नहीं। इस प्रकार विचारं“कर उसने अपना 
एक विश्वस्त 'आदेंमी भेंजकेरे, खाई का: बदबूदार पानी एक 


(१३४) 


घड़ा भर कर मंगवाया। प्रधान ने उस पानी को अपने ४६ 
प्रथोगो द्वारा परिष्कृत किया । ' तत्पश्चात्‌ उसने वह पानी 
राजा के पानी भरने वाले को दिया और कहा-महाराज 
जब भोजन करने बेठे तो पीने के लिए यह पानी रख देना १ 


राजा जब भोजन करने बैठा तो उस आदमी ने वही 
पानी पीने के लिए रख दिया । पानी पीकर राजा ने कहा- 
अरे, यह पानी तो बहुत मीठा है । यह कहा से लाया है ? 
आदमी ने उत्तर दिया--यह पानी प्रधानजी ने भेजा है । 
राजा ने प्रधान को उसी समय वुलवाकर कहा-तुम इतना 
मीठा पाती पीते हो और मेरे लिए यह आज भिजवाया है ! 
प्रधान ने कहा--इस पानी में ऐसा क्‍या है! ? यह तो वस्तु 
का स्वभाव ही है कि वह अनिष्ट से इष्ट और इष्ट से 
अनिष्ठ हो जाती है । 


राजा ने कहा--फिर वही बात कहने लगे ! 


प्रधान--मैं जो कहता हूं, ठीक कहता हु । यह पानी 
उसी खाई का पानी है, जिसकी बदबू के मारे आपने नाक 
दबा लिया था । 


राजा--वह॒वदबूवाला पानी इतना मीठा केसे बन 
सकता है ? 


प्रधान--महाराज_! मै प्रयोग द्वारा आपके सामये 
भी उस पानी को ऐसा मीठा बना सकता हू ! 


आखिर राजा ते खाई का <ुर्गन्‍्ध वाला पानी मंगवायर । 
'अधान से उसे शुद्ध और सुगन्धित बनाने के लिए कहा । 


(१३५) 


प्रधान ने पहले की तरह उस पानी को परिष्कृत कर दिया । 
इस घटना से राजा को विश्वांस हो गया कि वस्तु मे परिवर्तन 
हो सकता है । राजा ने प्रधान के उस सिद्धान्त को स्वीकार 
करके कहा--प्रघधानजी ! आप धर्मजझ और विचारशील है । 
अत मुझे केवली-प्ररूपित घ॒र्म सुनाइए । सुबुद्धि प्रधान श्रावक 
था और घर्मतत्त्व कां ज्ञाता था । उसने राजा को घर्मतत्त्व 
समझाया । श्रावक को धर्म समभाने का अधिकार है, मगर 
जव॒ वह स्वय ज्ञाता हो, तभी वह दूसरों को समभा 
सकता हैं । सुबुद्धि प्रघान से धर्मतत््व समककर राजा बारह 
ब्रतधारी श्रावक बना । घीरे-धीरे उसने आत्मकल्याण किया ॥ 


कहने का आशय यह है कि धर्म का ज्ञाता व्यक्ति 
तो यही मानता है कि इष्ट से अनिष्ट और अनिष्ट से इष्ट 
होना ही वस्तु का स्वरूप है । इस प्रकार वस्तु का स्वरूप 
समझ लेने पर मनुष्य इष्ट वस्तु पर राग ओर श्रनिष्ट वस्तु 
पर द्वष. घारण नही करता । वह समभाव ही रखता है । 
वह भलीभाति जानता है कि जो वस्तु थोडी देर के लिए 
इष्ट प्रतीत होती है और फिर अनिष्ट मालूम होने लगती 
है, उसके खातिर मैं अपने आत्मा मे राग-द्वेष क्यो उत्पन्न 
होने दू ? वस्तु आत्मा का उत्थान भी करती है और पतन 
भी करती है । वस्तु के निमित्त से जब श्रात्मा में राग-द्वेष 
की उत्पत्ति होती है तो ऐसी अवस्था में आत्मा का पतन 
होता है और समभाव उत्पन्न होने से आत्मा का उत्थान 
होता है । जिस वस्तु के निम्ित्त से आत्मा का उत्थान 
हो सकता है, उसे आत्मपतन का कारण क्यो बनाया 
जाय ? 


(१६३६) 


इस-प्रकार- विचार कर इन्द्रियों का निग्नह करते वाला 
व्यक्ति अवश्य ही श्रात्मकल्याण काः भागी होता “है । 


सभी शास्त्रकार और सभी धर्मावलम्बी इन्द्रियों के 
निग्रह की वात कहते हैं । इस विषय मे प्राय: - किसी का 
मतभेद नही हैं । सभी लोगो का कथन हैं 'कि इन्द्रियों का 
निग्रह करने से आत्मा का कल्याण हो सकता है | गीता में 
भी कहा है-हे अजु न ! तुझे आत्मा का कल्यारे। करना हो तो 
सबसे पहले इन्द्रियो का निग्नह कर | इन्द्रियनिग्रह से 
आत्मा का उत्थान होता हैं और इन्द्रियो के अधीन वनमे 
से आ्रात्मा का पतन होता है। अतएव' इन्द्रियों को वश में 
रखो । उन्हे पदार्थों के प्रलोभन मे मत जाने दो । पर्वत 
पर से एक ही पैर फिसल जाय तो कौन कह सकता है कि 
कितना पतन होगा ? इसी प्रकार एक भी इन्द्रिय अगर 
काबू से वाहर हो गई तो कौच कह सकता है कि आत्मा 
का कितना पतन होगा । इसलिए अगर चुम अपने आत्मा 
को सिद्ध, बुद्ध, मुक्त तथा शान्त करके दु.खमुक्त करना चाहते 
हो तो सर्व-प्रथम इन्द्रियों का निग्नह करो | इन्द्रियनिग्रह ही 
आत्मविजय का अमोघ साधन है । 


ता 


१७ : परुषार्थ 


भगवान महावीर का सिद्धान्त उत्थान, बल, वीयें, 
पुरुषार्थ और पराक्रम का है । श्री उपासक दशांगसूत्र के 
सकडालपुन्र के अध्ययन में इसी सिद्धान्त का महत्त्व प्रदर्शित 
किया गया है । गोशालक का मत यह हैं कि उत्थान आदि 
कुछ भी नही हैं, जो होनहार है वही होता है । इस मत के 
विरुद्ध भगवान का सिद्धान्त यह है कि उत्थान, बल, वीये 
पुरुषाकार तथा पराक्रम आवि द्वारा आत्मा सिद्ध 'होता है । 
सक्षेप मे भगवान महावीर पुरुषार्थथादी थे और गोशालक 
नियतिवादी । 


एक बार भगवान महावीर ने सकडालपुत्र से कहा- 
श्रात्मा उत्थान, बल, वीयें, पुरुषाकार तथा पराक्रम से सिद्ध 
होता है । इस कभन के उत्तर में सकडालपुत्र ने कहा कि 
उत्थान आदि द्वारा आत्मा सिद्ध नही होता बरन्‌ सिद्ध होने 
वाला हो तो हो जाता हैं 


सकडालणुत्र पहले गोशाल्क का क्रानक जा | इस 
कारण उसने गोशालक के सतत का समर्थन किग्रा। एक दिन 
सकडालबुन ने अषनी हकातः जे से मिट्टी के बतेन बाहर 
लिकाले ओर बष थे खुआ दिये । तब भग्रनगाव महानीर नेः 


(१३८) 


उससे कहा--हे शकडाल ! ये मिट्टी के बत्तेच किस तरह 
बने है ? 


सकडालपुत्र ने बत्तनो के बनने का क्रम बतलाते हुए 
कहा - जंगल से मिट्टी लाया । फिर उसमे दूसरी चीजो का 
मिश्रण करके मिट्टी का पिंड बनाया । उसे चाक पर चढाया 
और तब वर्त्तन बनाये है। 

भगवान ने कहा-ये बत्तेन उत्थान आदि से ही बने 
है न! 

शकडाल--नही, होनहार ही होता है । 

भगवान--श्रगर कोई तुम्हारे वत्तेनो को फोड डाले तो ? 


सकडाल- मेरे बर्त्तन फोड़ने वाले को मैं बिना मारे 
नही छोड़ गा । मैं उसके हाथ पर तोड दूगा । 


भगवान-सकडाल ! तुम उसे इतना दड क्यो दोगे ? 
तुम्हारे हिसाव से तो होनहार ही होता है। फिर तुम दण्ड 
क्यो दोगे ? तुम्हें अपने मंतव्य के अनुसार तो यही माचना 
चाहिए कि लकडी के सयोग से वत्तेन फूटने वाले थे, सो 
फूट गये । 


भगवान का यह कथन सुनकर सकडालपुत्र विचार में 
पड गया । इतने में ही भगवान ने उसके सामने दूसरा 
उदाहरण उपस्थित करते हुए कहा--हे सकडालपुत्र : 
कल्पना करो, तुम्हारी पत्नी सिगार करके वाहर निकली 
आर कोई पुरुष उस पर बलात्कार करना चाहता है तो तुम 
क्या करोगे ? 


(१३६) 


सकडालपुत्र ने कहा--मैं ऐसे दुष्ट पुरुष के चाक-कान 
काट लूगा । यहा तक कि उसे प्राणदण्ड देने का भी प्रयत्त 
करूगा । , 


भगवान--हे सकडालपुत्र ! तुम्हारे मत के अनुसार 
'तो होनहार ही होता है । फिर तुम्हे उस दुष्ट पुरुष को 
दण्ड नही देना चाहिए 
)८2 
भगवान की युक्तिसगत वाणी सुनकर सकडालपुतन्र को 
बोध हो गया ! उसने भगवान्त से कहा -भगवन्‌ । मैं धर्म- 
श्रवण करना चाहता हु । भगवान ते उसे घर्मे का श्रवण 
कराया । भगवान की धर्मंवाणी सुनकर वह बारहें ब्रतधारी 
शावक बन गया। जब तक सकडालपुत्र धर्मंतत््व को समा 
नहीं था, तब तक उसमे मताग्रह था # जब' उसे वास्तविक 
धर्मतत्त्व 'का बोध हुआ तो'उसने नियतिवाद का त्याग करके 
पुरुषाथेवाद का सत्यधर्मे स्वीकार किया ॥ 


सकडालपुत्र कुम्भार था, फिर भी भगवान ने उसे 
आवक बताया । क्या ऐसा करना ठोक था ? उन्होने 
कुम्भार को श्रावक बनाकर ससार के सामने आदर्श उपस्थित 
किया कि कोई किसी भी वर्ण या जाति का क्यो न हो, शरीर 
से छोटा या मोदा क्यो न हो, मुझे किसी के प्रति, किसी 
भी प्रकार का पक्ष नही है। मैं सब का कल्याण चाहता हू । 
भगवान के इस कथन पर तुम भी थोड़ा विचार करो । 


गोशालक ने सुना कि सकडालपुत्र ने मेरा मत त्याग 
दिया है | उसे फिर अपने मत का अनुयायी बनाने के लिए 


(१४०) 


गोशालक उसके पास पहुचा । गोश्ालक ने विचार किया- 
सकडालपुत्र तो महावीर भगवान का पक्का श्रावक वन 
गया है। तब उसने भगवान की प्रशसा करना आरम्भ 
किया । 


गोशालक ने सकडालपुत्र से कहा--क्या यहां महा-- 
साहण, महायान, महानिर्यामक, महागोप तथा महासार्थवाह 
आये थे ? 


सकडालपुत्र ने गोशालक से इन विशेषणो का अर्थ 
पूछा । गोशालक ने अर्थ समझाया । तव सकडालपुत्र ने कहा- 
सुभने मेरे गुरु की प्रणसा की है, इस कारण मेरी दूकान मे 
ठ5हरो और पाटद आदि जो चाहिए, सो लो । यह सब मैं 
तुम्हें गुर मानकर नहीं देता हु वरन अपने ग्रुर भगवान 
महावीर की प्रशंसा करने के कारण दे रहा हू । 


पाक, 
७2:2४ 


१८ : उत्तस क्षसा 


क्षमा तीन प्रकार की होती है--तमोग्रुणी, रजोगुणी 
और सतोगरुणी । तमोगुणी क्षमा वाले वे लोग हैं, जो अपनी 
स्त्री के साथ बलात्कार करते देख हृदय मे क्रोध तो करते 
हैं, मगर भय के मारे सामना नही करते । यह तमोगुणी 
क्षमा प्रशस्त नही है, यह कायरता है, घृणित है और नपु-- 
सकता है | अजुन माली का कार्य ससार का नाशक नही, 
अत्याचारी को दण्ड देने का है और वह दूसरे अत्याचारियों 
के ऐसे दुस्साहस को रोकने के लिए किया गया था । हमारा 
उपदेश तो ऐसी क्षमा के लिए है जो सुदर्शन सेठ ने अजु न 
माली के प्रति धारण की थी । वह सतोग्रुणी क्षमा थी । 
जिसमे क्रोध तनिक भी उत्पन्न नही होता और क्षमा कर 
दिया जाता है, वही सतोगुणी क्षमा-है । धर्म अत्याचार- 
अनाचार को न रोकने .की शिक्षा नही देता । - घमर्मं किसी 
को कायर नही बनाता । धर्म की ओट मे कोई अत्याचार- 
का प्रतिकार न करे या कायरता को छिपाने के लिए धर्म 
का बहाना .करे, यह अलग वात है । मगर जिसने पघर्म-के 
तत्त्व को ठीक तरह समझ लिया होगा, -वह अपने- ऐसे कृत्यो 
द्वारा धर्म को बदनाम नहीं करेगा । 


बौद्ध ग्रन्थो में एक; कथा आई है । सोमदेव नामक 


(१४२) 


शक ब्राह्मण की आध्यात्मिक भावना वालकपन से ही बढी- 
चढ़ी थी । अतएव माता-पिता के मरते ही सोमदेव और 
उसकी पत्नी ने सन्‍्यास॒ ले लिया। स्त्री सुन्दरी थी । दम्पती 
वन मे -रहकर तप किया करते .थे । एक बार दोनो नगर मे 
श्राये । नगर के राजा ने स्त्री को देखा तो उसके चित्त में 
विकार पैदा हो गया । वह सोचने लगा--यह रमणीरत्न 
गलियो मे क्यो पडा फिरना चाहिये? यह तो महल की 
शोभा वढाने योग्य है। यह सोचकर उसने सोमदेव से 
कहा, यह स्त्री तेरे साथ शोभा नही देती । 


सोमदेव ने कहा--हां, शोभा नही देती । 
राजा--तों इसे हम ले जाए ? 

सोमदेव--मेरी नहीं है, भले कोई ले; जाय । 
राजा ने स्त्री से कहा--चलो, हमारे साथ चलो । 


स्‍त्री ने सहज भाव से उत्तर दिया--चलिए, कहा 
चलना हैं ” _ 


आगे-श्रागे राजा चला और पीछे-पीछे स्त्री । महल 
मे पहुचकर स्त्री ध्यान लगाकर गैठ गई ।. उसने ऐसा ध्यान 
लगाया कि कई अनुकूल-प्रतिकुल सत्ताए हार गई, मगर 
उसका ध्यान न टूटा । राजा को अपना फामलपन मालूम 
हुआ । उसका शअज्ञान हट गया । वह उस,सन्यासिनी के पेरो 
में गिरकर क्षमा भागने लगा 


स्त्री ने, मानो कुछ हुआ ही नहीं है, ऐसे सहज भाव 
से उत्तरु दिया--किसने और क्या अपराध किया है, वह मुझे 


(१४३) 
मालूम ही नही है । मैं क्षमा क्या करू ! 


आखिर राजा संन्‍्यासिनी को लेकर सोमदत्त के पास 
गया । सोमदत्त को उसकी स्त्री सौपकर उसने कहा--मैंने 
आपकी अवज्ञा की है । मेरा यह अपराध है तो ग्रुरुतर, 
फिर भी मैं आपसे क्षमायाचना करता हू । 


सोमदेव ने कहा -जब यह मेरी है ही नही, तब इसमे 
मैरी अवज्ञा क्या हुई ? 


इसे कहते हैं क्षमा ! ऐसी क्षमा के द्वारा भी अन्याय« 
कत््याचार का नाश किया जाता है | अंन्याय-अंत्याचोर के 
समूल नाश का यह सर्वश्रेष्ठ तरीका है। इस तैरीके से 
अन्यायी और अत्याचारी के हृदय का पर्रिवर्तत हो जाता 
है । परन्तु ऐसी भावना प्राप्त करने के लिये साधना चाहिए | 


( 


१९ : कालोी-महाकाली 


अन्तगडसूत्र मे, अन्त में, दस महारानियों की जो कथा 
है, वह श्रत्यन्त गम्भीर है श्ौर जैनधर्मं की कथाओं पर शिखर 
के समान है | यह दर्सो महारानियां वैभव और भोगों मे 
डूबी हुई थी । ससार के सर्वेश्रेष्ठ भोग उन्हें सुलभ थे । 
कभी किसी वस्तु का अभाव उन्होने जाना ही नहीं था । 
लेकिन भगवान महावीर के प्रताप से उन्होने समस्त भोगों 
का- परित्याग कर दिया । वे साध्विया हो गई और आध्या-- 
त्मिक साधना मे लीन रहने लगी । भिक्षा द्वारा अपना 
शरीर निर्वाह करने लगी । इनमे से भी कृष्णा महारानी 
के चरित का स्मरण करके तो रोमांच हो आता है | कहां 
राजसी वेभव और कहा दुष्कर तप ! कहा उनकी फूल-सी 
कोमल काया और कहां पद-पद पर परिषहो का सहन 
करना ! कंसी अनोखी उत्काति का संदेश हैं ! 


में धर्मशास्त्र सुना रहा हूं, इतिहास नही सुना रहा 
हूं । जिसके हृदय में भक्ति है, बह तो भर्मेशास्त्र की कथा 
को ऊचनी समझेगा ही, भरन्तु लोकदृष्टि से देखने बाला भी 
इतना श्रवश्ग कहेगा कि राजसघी साक्ष्मी बनें-स्नेण्छा से 
भिक्षुगी के जीबन को ज गीकारु करे, बह कल्क्‍ता ही बीतनी 
उच्च हूँ ! जिस मस्तिष्क थे बह कल्पना की है, वह क्यय:. 


(१४५) 
असाधारण नही होगाः ? 


जैनधर्म और बौद्धधर्म की कथाओं से विदित होता 
हैं कि भारतवर्ष मे अनेक राजरातिया साध्वी बनी हैं । 
महाराज अशोक की बहिन भी भिक्षुणी सघ मे प्रविष्ट हुई 
थी। सुना जाता है कि उसके नाम का पीपल आज भी 
सीलोन मे विद्यमान हैं ऐसी साध्विया जब ससार में घूम- 
घूमकर जनता को जागृत करती होगी, तव भारत मे और 
भारत के प्रति दूसरे देशों मे किस प्रकार को भावना उत्पन्न 
होती होगी, यह कौन कह सकता है ”? सचमुच भारतीय 
इतिहास का वह स्वर्णंकाल अनूठा था ! एक राजरानी 
स्वेच्छापू्वंक वैभव को लात मारकर भिक्षुणी बनती और 
घर-घर फिरती हैं। जीवन के किसी अभाव ने उसे 
शिक्षणी वबलने को वाध्य नहीं किया था | किसी अपूर्वे 
अन्त प्रेरणा से प्रेरित होकर ही उसने ऐसा किया था और 
ऐसा करके वह क्‍या दुखी थी ? नहीं । भोगो मे अतृथप्ति 
थी, त्याग में तृप्ति थी। भोगो में श्रसन्‍्तोप, ईर्ष्या और कलह 
के कोटारु छिपे थे, त्याग मे सन्‍्तोष की शाति थी, निरा- 
कुलता का अद्भुत आनन्द था, आत्मरमण की स्पृहणीयता 
थी । इसी सुख का अनुभव करती हुई वे भिक्षुणिया 
जपत जीवन को दिव्य मानती थी । उनका त्याग महान था ॥ 


श्राप कितने भाग्यशाली हैं कि यह महान आदशें 
आपके सामने उपस्थित है । आप पूर्ण रूप से अगर इस 
आदर्श पर नहीं चल सकते तो भी उसी ओर कदम तो वढा 
सकते हैं । कम-से-कम विपरीत दिया में तो न जाए ! 
सगर आप इस ओर कितना लक्ष्य देते है " आपसे तो अभी 


80, 


तक बारीक बस्त्रो का भी मोह नही छूट सकता । इन 
वस्त्रों के लिए चाहे किसी की चमडी जाती हो, पर आप 
पतले कपडे नहीं छोड सकते । श्रगर आप इतना सा भी 
त्याग नही कर सकते तो राजसी वैभव और राजसी भोगों * 
का त्याग करने वाले सन्‍तो और ऐसी ही सतियो का चरित 
सुनकर क्या लाभ उठाएगे ? क्‍या आपको उन त्यागरमूर्ति 
महासतियो का स्मरण भी श्राता है ? 


महासेन कष्णा विदुसेन ऋष्णा, 
राम कृष्णा शुद्धमेवजी । 
नित--नित बहू रे समणी, 
त्रिकरण--शुद्ध  त्रिकालजी । 


कवि ने यह वन्दना किस काली को की है ? और 
ग्राप यह वन्दना क्रिस काली को कर रहें है ” भारत की 
इन महाशक्तियों को भगवान ने किस भाव से शास्त्र में 
स्थान दिया है ” आप इन सतियो को किस प्रकार वन्दना 
कर सकते हैं ? सासारिक भोगों के प्रति हृदय में जब तक 
तिरस्कार की भावना उत्पन्न न हो जाय तब तक मनुष्य 
इन्हें वन्द्ता करने का सच्चा अधिकारी किस प्रकार हो 
सकता है ? हम किसी के कहने से या भावावेश मे आकर 
उन सतियों के नाम पर चाहे मस्तक भुका ले, किन्तु 
वास्तव में उन्हें वन्दना करने योग्य तभी समझे जाए गे, जब 
उनके त्याग को पहिचानोेगे । उनके त्याग को पहचानकर 

वन्दना करने से आपके पाप जलकर भस्म हो जाएगे। 


सेठानियां, सेठानियो को तो बहिन बनाती है मगर 


(१४७) 
किसी दिन किसी गरीबिनी को बहिन बनाया है ”? 


काली और सुकाली के हृदय मे अपना कल्याण करने 
की भावना उत्पन्न हुई । तब वे कहने लगी--यह राजमहल 
आत्मा के लिए कारागार है और बहुमूल्य आभरण हथ- 
कडिया-बेडिया है । इनके सेवन से आत्मा अशक्त बनता है, 
गुलाम बनता है । ऊपरी सजावट के फेर मे पडकर हम 
आन्‍्तरिक सौन्दर्य को भूल जाते है। स्वाभाविकता की ओर 
अर्थात्‌ आत्मा के असली स्वरूप की ओर हमारी दृष्टि ही 
नही पहुच पाती । ससार के भोगोपभोग और सुख के 
साधन असलियत को भुलाने वाले हैं । यह इतने सारहीन 
हैं कि अनादि काल से अब तक भोगने पर भी आत्मा 
इनसे तृप्त नही हो पाया । अनन्त काल तक भोगने पर 
भी भविष्य मे तृप्ति होने की सम्भावना नही है । अलबत्ता, 
इन्हे भोगने के दण्ड-स्वरूप नरक और तिर्यच गतियो के 
घोर कष्ट सहन करने पडते है । इन भोगविलासो के चक्कर 
मे पडने वाला स्वार्थी बन जाता है। वह अपनी ही सुख- 
सुविधा का विचार करता है और अपने दीन-दुंखी पडोसी 
की तरफ नजर भी नही डालता। 

रानिया कहती है--जिन गरीबवो की बदौलत हम राज- 
रानी कहलाती है, उन्हीं गरीबों को हमने भुला रखा है ' 
यही नहीं, वरन एक प्रकार से उनके प्रति वेर-विरोध कर 
रखा है । राजमहल मे रहकर हम उन बहिनो से नही मिल 
सकती, जिन्होने हमे महारानी बनाया है । इन चकाचौध 
करने वाले गहनो और कपडो के कारण वे हमारे पास 
नहीं आ सकती--नजदीक आते डरती है ! 


(१५०) 


काली का तप था । 


मित्रो ! आपके यहा ऐसी शक्तिया भरी पड़ी हैं । 
फिर भी न मालम क्यो आपमे वल नहीं आता ! बाप 
मेरी दी हुई मात्रा का सेवत करो। चाहे वह कंदटुक 
हो पर इससे रोग का अ्रवश्य ही विनाश होगा, इसमे 
सन्देह नही । 


काली महासती अपने समस्त स्वर्गोषम सुखों को 
2 देकर यह घोर तपस्या किस उद्देश्य से कर रही 


कर्मक्षय करने के लिए ! 


यह उत्तर है तो ठीक, परन्तु आप पूरी तरह नहीं 

कह सकते । इस कारण इतनी-सी वात कहकर समाप्त कर 
देते हैं । कर्म का अर्थ दष्कर्म समझना चाहिए । काली 
हासती विचारती है: उत्तम भोजन खाया और इसी 
कारण अनेक गरीबों को दुत्कारा, मुसीवत मे डाला और 
अधिक गरीब बनाया है । यही मेरा दुष्कर्म है । इसका 
वदला चकाने के लिए उन्होंने वढिया कपडो का और उत्तम 
भोजन का त्याग करके सादे कपडे और नीरस भोजन किया । 


काली महारानी सफल कियो अवतार । 
पायो छे भव-जल पार ॥। काली० ॥। 
कोणिक राजा की छोटी माता, 
श्रेणिक नृूप त्ती नार । 
वीर जिणनद की वाणी सुन ने, 
लीनो है सयम--भार ॥। काली० ॥ 


(१५१) 


चन्दनबाला, सती मिली है ग्रुरानी । 
नित-नित नमी चरणार, विनय कभी भणी, 
अग इग्यारा जारी निर्मल बुद्धि अपार । काली ० । १ 


भहासती काली कहती है कि मैंने बढिया भोजन 
खाकर और वढिया कपडे पहनकर वहुत लोगो के साथ परोक्ष 
रूप से विरोध किया। जिन गरीबो की क्ृपा से उत्तम वस्त्र और 
भोजन की प्राप्ति होती थी, उन गरीबो को मैंने धक्के दिल- 
वाये और निकम्मे मसखरे लोग पड -पडे माल खाते रहे । 
गरीबो के घोर परिश्रम के फलस्वरूप ही हमे दूध, घी, 
शक्कर और चावन आदि वस्तुएं प्राप्त होती थी, मगर जब 
उन्ही गरीबों मे से कोई मुट्ठी भर आटे की आशा से मेरे 
पास आता था तो उसे आठे के बदले धक्के मिलते थे कि 
हथ, घी और चावल-शक्कर खाने वालो को नजर न लग 
जाय ! 


मैं जब बच्चा था तब भोजन करते समय अगर 
भीलनी आ जाती तो किवाड बन्द कर लिये जाते थे । 
इसका कारण यह था कि भीलनी को डाकिनी समझा 
जाता था । तारीफ यह है कि अनाज उन्ही के यहा से 
आता था । वही अनाज पैदा करते थे और उन्ही के प्रति 
ऐसी दुर्भावना किसी एक घर या एक कुटुम्ब में नही थी बरन्‌ 
व्यापक रूप से घर-घर फेली हुई थी । आज सोचता ह-- 
समाज का यह कितना जबदेंस्त अन्याय है। कितनी भीषण 
कृतध्नता है | 


अमीर लोग गरीवो को दुत्कारते हैं और दूसरे अमीर 


( १४८) 


अगर कोई स्त्री फटे-पुराने कपडे पहनकर महारानी 
से मिलने जाना चाहे तो क्‍या पहरेदार उसे भीतर 
चुसने ठेंगे ? नहीं | श्रगर धक्के मारकर न भगा देंगे तो 
डाट-फटकार वताये बिना भी नही रहेगे । मगर रानी से 
इैदा जाय कि तुमने जो वस्तु और आभूषण धारण किये 
हैं, वे आये कहा से है ? वे गरीवो के पसीने से ही वने हैं 
या राजा की तिजोरी मे उगे है ? रानी इस प्रश्न का 
क्या उत्तर देगी ? 


वात सिर्फ रानी-महारानी पर ही लागू नहीं 
होती । वढिया और कीमती गहने-कपड़े पहनने वाला, फिर 
वह कोई भी क्‍यों न हो, वढिया गहने कपडो वालों को ही 
नाहता है । उसे विना जेवर का गरीब आदमी प्यारा नही 
चगता । यही विकार है । बढ़िया वस्त्रों मे और आभूपणा 
में श्रगर विकार ने हो तो भगवान महावीर को जायद ही 
साठा वेष चलाने की आवश्यकता पड़ती । जिसकी मैत्री- 
भावना विकसित हो गई है, उसी के हृदय मे इस प्रकार की 
सदुभावनाएं जागृत होती हैं और वही वस्त्र-श्राभुषण का 
त्याग करता है । 


महारानी काली के हृदय में मित्रभावना विकसित 

टृ४ । अ्रतएवं उन्होंने विचार किया- मझो अपनी सब बहिनो 

ले समान रूप से सिलना चाहिए । मेरे और उनके बीच मे 
जा वड़ा दावार खड़ी है उसे मैं गिरा दगी। मैं सारे 
भारत को जनाना चाहता दर और नेदभाव की काल्पनिक _ 
डावारा को बूल मे मिला देना चाहती ह । यह विचार 
कर महारानी काली ने उत्तम बस्च उतारकर सादे वस्त्र 


(१४६) 


घारण किये इन्द्राणी सरीखा मनोहर श्ठगार हटा 
दिया और जिस केशराशि को बडे चाव से सजाया करती 
थी और सुगन्धित तेंल-फुंलेल से नहलांया करती थी, उसी 
केंशराशि को नौचकर फक दिया । उन्‍होंने स्वदेश की वनी 
सोंदी खादी से भ्रपना शरीर सजा लिया । महाँरानी काली 
ने साध्वी होकर सफेद वस्त्र धारण किये । 


झ्राज अगर कोई विधवा बाई भी सफेद वस्त्र धारण 
कर लेती है तो होहल्ला मच जाता है । काली रानी का 
वह तेंज आज बहिनो में नहीं रहां । न जाते कब और 
कैसे गायब हो गया है ' 


आखिर काली रानी ने ससार त्याग दिया । सासार 
त्यागकर उन्होने जो अवेस्था अपनाई, वह वर्गानातीत है । 
महाक्ृष्ण काली नामक सती ने आबिल तपस्या करना 
आरम्भ किया। चौदह वर्ष, तीन मास और बीस दिनो तक 
आबिल तप करके उन्होने अपनी कोमल और कान्त काया 
को भूलसा डाला । एके उपवास और उसके बाद आबिल, 
फिर उपवास और दूसरे दिन फिर आबिल, इस श्रकार 
उनकी तपस्या निरन्तर जारी रही । 


आविले' प्रांकृंत भाषा का शब्द है | सस्क्रत मे इसे 
अआचास्ल' वन कहते हैं! इस ब्रंत का अनुष्ठान करने वाला 
सरस भोजन का त्याग करके नीरस और नमकहीन रूखा-- 
सूखा भोजन करता है । पके हुए चावलो को पानी से 
घोकर उन्हे स्वादहीन वनाकर दित भर से एक वार खा 
लेना और फिर दूंसरे दिन उपवास करना, 'यह महासती 


(१५० ) 


काली का त्प था । 


मित्रो ! आपके यहा ऐसी शक्तिया भरी पडी है । 
फिर भी न मालूस क्यो आपमे बल नहीं शभ्राता ! आप 
मेरी दी हुई मात्रा का सेवन करो। चाहे वह कटुक 
हो पर इससे रोग का अवश्य ही विनाश होगा, इसमे 
सन्देह नहीं । 


काली महासती अपने समस्त स्वर्गोषम सुखो को 


तिलाजलि देकर यह घोर तपस्या किस उद्देश्य से कर रही 
थी? 


कर्मक्षय करने के लिए ' 


यह उत्तर है तो ठीक, परन्तु आप पूरी तरह नहीं 
कह सकते । इस कारण इतनी-सी बात कहकर समाप्त कर 
देते हैं । कर्म का अर्थ दुष्कर्म समभना चाहिए | काली 
महासती विचारती है--मैने उत्तम भोजन खाया और इसी 
कारण अनेक गरीवो को दुत्कारा, मुसीबत मे डाला और 
अधिक गरीब बनाया है । यही मेरा दुष्कर्म है। इसका 
बदला चुकाने के लिए उन्होने वढिया कपडो का और उत्तम 
भोजन का त्याग करके सादे कपडे और नीरस भोजन किया । 


काली महारानी सफल कियो अवतार । 
पायो छे भव-जल पार ॥। काली० ॥। 
कोणिक राजा की छोटी माता, 
श्रेणिक तृप नी नार । 
वीर जिणनद की वाणी सुन ने, 
लीनो है सयम--भार ॥।| काली० ॥ 


(१५१) 


चन्दनबाला, सती मिली है ग्रुरानी । 
नित-नित नमी चरणार, विनय कभी भणी, 
अग इग्यारा जारी निर्मल बुद्धि अपार । काली० | १ 


महासती काली कहती है कि मैंने बढिया भोजन 
खाकर और बढिया कपडे पहनकर बहुत लोगो के साथ परोक्ष 
रूप से विरोध किया। जिन गरीबो की कृपा से उत्तम वस्त्र और 
भोजन की प्राप्ति होती थी, उन गरीबो को मैंने घकके दिल- 
वाये और निकम्मे मसखरे लोग पड़ें-पडे माल खाते रहे । 
गरीबो के घोर परिश्रम के फलस्वरूप ही हमे दूध, घी, 
शक्कर और चावल आदि वस्तुए प्राप्त होती थी, मगर जब 
उन्ही गरीबों मे से कोई मुट्ठी भर आटे की आशा से मेरे 
पास आता था तो उसे आठे के वदले घकके मिलते थे कि 
हथ, घी और चावल-शक्कर खाने वालो को नजर न लग 
जाय ! 


मैं जब बच्चा था तव भोजन करते समय अगर 
भीलनी आ जाती तो किवाड बन्द कर लिये जाते थे । 
इसका कारण यह था कि भीलनी को डाकिनी समभा 
जाता था । तारीफ यह है कि अनाज उन्ही के यहा से 
आता था । वही अनाज पेदा करते थे और उन्ही के प्रति 
ऐसी दुर्भावना किसी एक घर या एक कुटुम्ब मे नही थी वरन्‌ 
व्यापक रूप से घर-घर फंली हुई थी । श्राज सोचता हू-- 
समाज का यह कितना जबर्देसत अन्याय है। कितनी भीषण 
कृतघ्नता है ! 


ग्रमीर लोग गरीबो को दुत्कारते हैं और दूसरे अमीर 


(१५४) 


उसकी और ध्यान देने की फुर्सत ही कहा ? आजकल के 
लोगो मे क्षुद्र, सकीर्ण और स्वार्थभय भावना घुसी हुई है, 
तिस पर भी धर्म के नाम पर इसी प्रकार का उपदेश मिल 
जाता है | बडे खेद की वात है कि लोगो को यह धर्म 
सिखलाया जा रहा है कि-- 


कोई भेखधारी आवे द्वार जी, 
शर्मा-शर्मी दीजे आहार जी । 
पछे कीजे पश्चात्ताप जी, 
तो थोडो लागे पाप जी ॥। 


खेद ! धर्म के नाम पर कैसा हलाहल विप पिलाया 
जा रहा है | अगर द्वार पर आये हुए को लोकलाज के 
कारण भोजन दिया तो घोर पाप लग जाएगा । अलवबत्ता, 
भोजन देकर अ्रगर पश्चात्ताप कर लिया जाय तो पाप में 
कुछ कमी हो जाएगी ! स्वार्थपरता की ह॒द हो गई! धर्म 
के नाम पर यह जो शिक्षा दी गई है और दी जा रही है, 
उससे धर्म को कितना आधात पहुच रहा है, यह समभने की 
चिन्ता किसे है ? इससे लोग धर्म अगर इतनी निर्देयता, कठो- 
रता, स्वार्थपरायणता और अमानुपिकता की शिक्षा देता है 
तो धर्म का ध्वस हो जाना ही जगत के लिए श्रेयस्कर 
है / भाइयो, जरा उदारतापूवेंक विचार करो । धर्म के 
मौलिक तत्त्व को व्यापक द्॑ष्टि से देखो । द्वेष से प्रेरित 
होकर हम यह नही कह रहे है, परल्तु धर्म के प्रति फैलती 
हुई घृणा का विचार करके और साथ ही लोगो मे श्राई हुई 
अनुदारता का ख्याल करके कह रहे है । यह धर्म नही है । 


(१५५) 


धर्म के नाम पर अधर्म फैलेगा तो धर्म बदनाम होगा । 
अधर्म फैलाने वालो का भी हित नहीं होगा । अतएव 
निष्पक्ष रष्टि से धर्म के स्वरूप पर विचार करो । धर्म ही 
पापों का नाश करने वाला है | अगर धर्म के ही नाम पर 
पाप किया जाएगा और उसी को धर्म समझ लिया जाएगा 
तो पापो का नाश्ञ किस प्रकार होगा ? 


आपने अपने सम्बन्धियो को अनेक बार भोजन कराया 
होगा, पर क्या याद आता है कि किसी दिन किसी गरीब को 
स्नेही सम्बन्धियो की तरह जिमाया हो ? 

नही ! 


लेकिन पुण्य किधर होता है ? अपनी श्रीमंताई दिखाने 
के लिए सगे को जबदेस्ती खिलाने से पुण्य का बध होता है 
या गरीब के प्राण बचाने के लिए उसे खिलाने से ? 

भूखे को खिलाने से । 


यह जानते और मानते हुए भी अपनी प्रवृत्ति को 
बदलते क्यो नहों ? फिर कहते हो कि हम पुण्य और 
पाप को जानते हैं ? 


बात काली महारानी की चल रही है । उनके अन्त - 

करण में यह भावना उत्पन्न हुई कि मैंने उत्तम-उत्तम 
भोजन किये परन्तु गरीबो को देना तो दूर रहा,.उल्टे उनकी 
नजर पडने से बचाव किया । अलबत्ता, मैने अपनी सरीखी 
रानियो को बडे प्रेम से जिमाया है, पर उससे क्‍या हुआ ? 
' वह तो मोह था यथा लोकव्यवहार था, दया नही थी | हृदय 
मे दया होती तो भूखे को खिलाया होता ! मैंने यह पाप 


(१५२) 


के आने पर उसकी मनुहार करते है । अपने पाप का प्राय- 
श्चित्त करते हुए एक महाराष्ट्रीय कवि ने कहा है-- 


उत्तम जन्मा येऊनी रामा ! गेलो मी वाया 
दुष्ट पाती गरण मी ओआलो, 
सत्वर तव पाया । 
आजविले वहुलवण भजने च्याह्या जेवाया 
खुधित अतिथि कदी नाही घेतला, 
उदार कर कघी केला नाही प्रेमे जेवाया पैसा एक द्याया 
नाम फुटकने तेहिन श्राले स्वामी वदनाया ।॥॥ उत्तम० ॥१॥। 


कवि कहता हैं-मैने उत्तम जन्म व्यर्थ गवा दिया । 
मेरा नाम उत्तम है, जन्म उत्तम कुल मैं हुआ है, परल्तु 
काम मैंने अधम किये । इस कारण मैं पातकी 


मित्रो | जिसे आत्मा और परमात्मा पर विश्वास 
होगा, वही अपना अपराध स्वीकार करेगा उसके लिए 
पण्चात्ताप करेगा और उससे वचने की भावना भाएगा | 


कवि परमात्मा के सामने श्रपनी आलोचना करता 
हुआ कहता है--प्रभो ! मैं आपकी शरण आया हूं । मेरी 
रक्षा करो । मैंने अपने सगे-सम्बन्धियों को पाहुने बनाकर 
जिमाने की वड़ी-वडी तैयारिया की । तरह-तरह के व्यजन 
और मिष्ठान तैयार करवाए । वे जीमने बैठे । जीमतै- 
जीमते तृप्त हो गए और कहने लगे--वस, अब मत परो- 
सिये । अव एक कौर भी नहीं निगल सकता । लेकिन 
वडप्पन के सद में छक्करः मैं नही मावा । थोड़ा और खाने 
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का आग्रह किया । न माने तो जबर्दस्ती करके थाल में 
भोजन डाल दिया । फिर पकडकर -सुह मे खिलाया | उसी 
समय क्ष॒थ्ा से पीडित एक व्यक्ति मेरे द्वार पर आया । भूख 
से उसकी आझो निकल रही थी, बिना मास के हाडो का 
पीजरा सरीखा उसका शरीर दिखाई देता था । जिस समय 
सग्े-सम्बन्धी भोजन परोसने के लिए मना कर रहे थे और 
मैं जबरदस्ती उन्हे परोसने मे लगा था, ठीक उसी समय 
वह भूखा द्वार पर आया । उसने कहा- मेरे प्राण अन्न के 
भ्रभाव मे भूख के मारे जा रहे है | अगर थोडा भोजन हो 
तो दे दो । परन्तु हाय मेरी कठोरता ! मैंने टुकडा भी 
देने की भावना नहीं की और समरे-सम्बन्धी के गले में 
ठू सने मे ही व्यस्त रहा । 


मित्रो ! कवि ने अपने पाप का प्रदर्शन किया है 
ओर ऐसा करके उसने अपने पाप को हलका कर लिया है 
ऐसा समझ लेना उपयुक्त नहीं होगा । कवि जनता की 
भावनाओ का प्रतिनिधि होता है । वह समाज की स्थिति: 
का शाब्दिक चित्रण करता है। अतएवं' उसका कथन समाज 
का चित्र समझना चाहिए । इस दृष्टि से मराठी कवि का' 
उपयु क्त कथन सारे समाज का चित्रण है--सम्पूर्ण समाज 
के पाप का दिग्दशन है | आप अपने ऊपर इस * कथन को 
घटाइये । अगर आप पर यह घटित हो तो आप भी अपने 
दुष्कमों की आलोचना कीजिए और उनसे बचने का रढ 
सकलप कीजिए । 


भूख के कारण जिसके प्राण निकल रहे है, उसे एक 
टुकडा मिल जाय तब उसके लिए बहुत है | मगर लोगो को- 
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उसकी और ध्यान देने की फु्सेत ही कहा ? आजकल के 
लोगो मे क्षुद्र, सकी्ण और स्वार्थमय भावना घुसी हुई है, 
तिस पर भी धर्म के नाम पर इसी प्रकार का उपदेश मिल 
जाता है । बडे खेद की वात है कि लोगो को यह धर्म 
सिखलाया जा रहा है कि-- 


कोई भेखघारी आवे द्वार जी, 
शर्मा-शर्मी दीजे आहार जी । 
पछे कीजे पश्चात्ताप जी, 
तो थोडो लागे पाप जी ॥। 


खेद । धर्म के नाम पर कैसा हलाहल विष पिलाया 
जा रहा है । अगर द्वार पर आये हुए को लोकलाज के 
कारण भोजन दिया तो घोर पाप लग जाएगा । अलबत्ता, 
भोजन देकर अगर पश्चात्ताप कर लिया जाय तो पाप मे 
कुछ कमी हो जाएगी ! स्वार्थपरता की हद हो गई । धर्म 
के नाम पर यह जो शिक्षा दी गई है और दी जा रही है, 
उससे धर्म को कितना आघात पहुच रहा है, यह समभने की 
चिन्ता किसे है ? इससे लोग धर्स अगर इतनी निर्देयता, कठो- 
रता, स्वार्थपरायणता और अ्रमानुषिकता की शिक्षा देता है 
तो धर्म का ध्वस हो जाना ही जगत के लिए श्रेयस्कर 
है ! भाइयो, जरा उदारतापूर्वक विचार करो । धर्म के 
मौलिक तत्त्व को व्यापक दृष्टि से देखो । द्वेष से प्रेरित 
होकर हम यह नही कह रहे है, परन्तु धर्म के प्रति फैलती 
हुई घृणा का विचार करके और साथ ही लोगो मे आई हुई 
अनुदारता का ख्याल करके कह रहे है । यह धर्म नही है । 
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धर्म के नाम पर अधर्म फैलेगा तो धर्म बदनाम होगा । 
अधर्म फैलाने वालो का भी हित नहीं होगा । अतएव 
निष्पक्ष दृष्टि से धर्म के स्वरूप पर विचार करो । धर्म ही 
पापो का नाश करने वाला है| अगर धर्म के ही नाम पर 
पाप किया जाएगा और उसी को धर्म समझ लिया जाएगा 
तो पापो का नाश किस प्रकार होगा ? 


आपने अपने सम्बन्धियो को अनेक बार भोजन कराया 
होगा, पर क्‍या याद आता है कि किसी दिन किसी गरीब को 
स्नेही सम्बन्धियों की तरह जिमाया हो ? 

नही ! 


लेकिन पुण्य किधर होता है ? अपनी श्रीमंताई दिखाने 
के लिए सग्रे को जवर्दस्ती खिलाने से पुण्य का बध होता है 
या गरीब के प्राण बचाने के लिए उसे खिलाने से ? 

भूखे को खिलाने से । 


यह जानते और मानते हुए भी अपनी प्रवृत्ति को 
बदलते क्यो नहों ? फिर कहते हो कि हम पुण्य और 
पाप को जानते हैं ? ' 


बात काली महारानी की चल रही है । उनके अन्त - 
करण में यह भावना उत्पन्न हुई कि मैंने उत्तम-उत्तम 
भोजन किये परन्तु गरीबो को देना तो दूर रहा, उल्टे उनकी 
नजर पडने से बचाव किया । अलबत्ता, मैंने अपनी सरीखी 
रानियो को बडे प्रेम से जिसाया है, पर उससे क्‍या हुआ ? 
वह तो मोह था या लोकव्यवहार था, दया नही थी । हृदय 
में दया होती तो भूखे को खिलाया होता ! मैने यह पाप 
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किया है। मैं इस पाप को सहन नही करूगी श्रव मैं 
ऐसा भोजन करू गी जिसे गरीब भी पसन्द नहीं करते । 
' ऐसा भोजन करके मैं ससार को दिखला दू गी कि इस पाप 
का प्रायश्चित्त ऐसे होता है ! 


मित्रों ! बढिया भोजन की अपेक्षा सादा भोजन 
करने से दया कितनी अधिक हो सकती है, इस वात पर 
विचार करो । आपके घर बाजरे की घाट वनी होगी और 
वह वची रहेगी तो किसी गरीब को देने की इच्छा हो 
जाएगी । अगर दाल का हलुआ बचा होगा तो शायद ही 
डोई देना चाहेगा | उसे तो किसी सम्बन्धी के घर भेजने 
की इच्छा होगी । इसीलिए तो कहा है-- 


दया धर्म पावे तो कोई पुण्यवत पावे, 
जाने दया की बात सुहावे जी। 
भारी कर्मो अनन्त ससारी, 
जाने दया दाय नहीं आवे जी ।॥॥ 


विचार करो कि प्रुण्यवान कौन है ? मिष्ठान्न-भोजन 
करने वाला और अपने भोजन के लिए अनेकों को कष्ट मे 
डालने वाला पुण्यवान है या सादा भोजन करके दूसरो पर दया 
करने वाला पुण्यवान है ? सुनते है भारतीयों की आमदनी 
 डेंढ श्राना प्रतिदिन है । इसे देखते हुए अगर प्रत्येक आदमी 
डेढ आने मे अपना निर्वाह करे तव तो सब को भोजन 
, मिल सकता है, लेकिन आप कितने आने प्रतिदिन ,खर्च 
करते है? आपका काम तीन आने, छह आने या बारह: 
आने मे भी चल जाता है? 
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अगर कोई चलाना चाहे तोःचल क्यो नहीं सकता ? 
हा, इतने व्यय मे वह मौज-शौक ' नहीं होगी, जो अश्रभी शाप 
कर रहे हैं । जब, प्रति मनुष्य डेढ श्राने की दैनिक आय है 
तो तीन आने खर्च करने वाला एक आदमी को,-छह आना 
खर्च करने वाला सात आदमियो को भूखा रखता है ! 
इससे स्पष्ट है कि अमीर लोग ज्यो-ज्यो श्रधिक मौज करते 
हैं, त्यो-त्यो गरीब ज्यादा तादाद मे भूखे मरते है ” एक 
लम्बी-चौडी दरी को समेटकर उस पर एक ही आदमी बैठ 
जाय और दूसरे को नही बेठने दे तो क्या बडप्पन समभा 
जायगा ? बडप्पन तो औरो को बिठलाने मे है । 


काली रानी कहती है मेरे गले मे वह अन्न कंसे 
उतरा जिसके लिए अनेक मनुष्यों को कष्ट मे पडना पडा ! 


इस राजसत्ता ने कैँसे-कंसे अनर्थ किये हैं । जब मनुष्य 
स्वार्थ के वशीभूत हो जाता है, उसे न्‍्याय-अन्याय, धर्म- 
अधर्म कुछ नही सूकता । एक हार और एक हाथी के 
लिए एक करोड अस्सी लाख मनुष्यो का घमासान हो 
गया ! लडाई तो अपनी मौज के लिए करें और नाम प्रजा 
की रक्षा हो ! 


महासती महासेन कृष्ण एक झाविल, एक उपवास, 
इस प्रकार क्रश आबिल करती-करती सौ आविल तक 


चढ गईं । चौदह वर्ष, तीव मास और बीस दिन मे उन्होने 
अपना शरीर सुखा डाला। 
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काली महासती राजरानी थी । साध्वी के वेश में 
जब वे लोगो के घर भिक्षा के लिए जाती होंगी, तब लोगो 
में त्याग के प्रति कितनी स्पृह्ा होती होगी ? लोग त्याग के 
प्रति कितनी आदरभावना अनुभव करते होगे ? एक राज- 
रानी राजसी वैभव को ठुकराकर, भोगोपभोगो से मुह मोड़- 
कर वस्त्रो और आभूषणो को छोडकर जब साध्वी का वेप 
अगीकार करती है, तो संसारर को न मालूम कितना उच्च 
और महान्‌ आदर्ण सिखलाती है ! 


€-+3 


२० : नयन-दान 


महाभारत मे एक कथा है । एक तपस्वी जगल मे 
रहता था और भिक्षा के लिए नगर में आया करता था । 
एक दिन वह जिस स्त्री के घर शिक्षा लेने गया, उस स्त्री 
की आखो पर मुग्ध हो गया । वह बार-बार उसी के घर 
भिक्षा लेने पहुचने लगा । स्त्री चतुर थी । वह समझ गई 
कि तपस्वी वार-बार मेरे घर भिक्षा लेने आता है तो कुछ- 
न-कुछ रहस्य अवश्य होना चाहिए । आखिर उसने तपस्वी 
से पूछ ही लिया--महाराज ढिठाई के लिए क्षमा कीजिए । 
मैं यह जानना चाहती हू कि आप बार-बार मेरे यहा भिक्षा 


लेने क्यो आते है ”? क्‍या दूसरी जगह आपको भिक्षा नहीं 
मिलती ? 


श्राज असत्य का साम्राज्य फेल गया है। लोग असत्य 
को 'त्तीति' समभने लगे हैं। मानो असत्य बोलना कोई पाप 
ही नही है ! किन्तु प्राचीन काल के लोग असत्य भाषण 
करना बडा पाप मानते थे । अतएव उस स्त€त्री के प्रश्न के 
उत्तर में तपस्वी ने स्पष्ट कह दिया-मै तुम्हारे नेन्नों पर 
मुग्ध हू । तुम्हारे कमल के समान नेतन्नो को देखने के लिए 
ही बार-बार यहा बाता हू । 


स्त्री ने कहा--अच्छा, यह बात है ? आप कल फिर 
आना । 
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तपस्वी बोला मैं तो बिना निमन्त्र०ण ही आया 
करता हू, तो फिर निमन्त्रण पाकर क्यो नही आऊंगा ? 


दूसरे दिन उस स्त्री ने अपने दोनो नेत्र निकालकर 
एक पत्ते पर रख लिये । जब तपस्वी आया तो उसे नेत्र 
देती हुई बोली-आप जिन नेत्रो पर मुग्ध हुए है, वे नेत्र 
आपके चरणों में भेट धरती हु । आज भिक्षा मे इन्हे भी 
लेते जाइए । 


नेत्र वाहर निकाल लेने से उनका खाली स्थान और 
निकाले हुम्ने दोनो नेत्र बडे भयानक दिखाई देते थे। वास्तव 
मे जिन आखो को कमल के समान समझा जाता है, वे 
मास के लोथ के सिवाय और क्‍या हैं ”? 


स्‍त्री ने कहा--ये नेत्र बडे अ्रनर्थंकारी है । इन्होने 
आप जैसे तपस्वी को भी मोह में फसा दिया | . 


यह दृश्य और स्त्री का कथन देख-सुनकर तपस्वी के: 
पैरो तले की जमीन खिसक गई । उसके हृदय में घोर 
अन्त न मच गया । उसने कहा-माता, तुमने मेरी आत्मा 
को पवित्र करने के लिए कितना वडा त्याग किया है ? 
अपराध मेरा था और प्रायश्चित्त तुमने किया ? 
मुझे क्षमा करना | 


इतना कह कर तपस्वी लौटने लगा । तब उस स्त्री 
ने कहा--इन नेत्रो को तो साथ लेते जाइए । 


तपस्वी अ्रव उन नेत्रों का क्या करता ? वह सीधा 
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जगल में भाग गया । उस दिन से उसने प्रण कय लिया 
कि अब भूल कर भी मैं नगर मे नही जाऊगा। जंगल मे 
जो मिल जायगा, उसीसे अपना निर्वाह कर लूगा । 


साधारण लोग अपने दोषो की तरफ दृष्टिपात नही 
करते किन्तु जो विवेकवान है वह अपने ही दोष देखता है, 


दूसरो के दोष नही देखता । यही नही, वह दूसरे के अपराध 
के लिए आप प्रायश्चित करता है । 


(१ 
५५९५५ 


२१ : श्रहो-सुखस्‌ 


काशी में कुछ तापस चौमासा करने आए । उनमे 
एक तापस बूढा था और राजा उसका भक्त था । जव 
चौमासा पूरा हुआ और तापस हिमालय की ओर जाने लगे, 
तव राजा ने वृद्ध तापस से कहा--ञ्राप वृद्ध है । पर्वत 
चढने में आपकों कष्ट होगा । इसलिए आप यही वाग मे 
रह जाइए और अपने शिष्यो को तपस्या करने भेज दीजिए । 


तपस्वी ने विचार किया--वृद्धावस्था के कारण 
वास्तव में मुझे चढने-उतरने मे बडा कष्ट होता है तो मैं 
यही क्यो न रह जाऊ ? और वह ॒ वही रह गया । अपने 
शिष्यो को हिमालय की ओर भेज दिया । 


वड शिष्य की देख-रेख मे सव शिष्य तपस्या करते थे । 
एक बार एक शिष्य को गुरु से भेट करने की इच्छा हुईं । 
वह काशी आया । जब गुरु के स्थान के समीप पहुचा तो 
शाम का समय हो गया था और वह बेहद थक भी गया 
था । इस कारण सीधा गुरु के पास न जाकर वह गुरु के 
स्थान के वाहर की एक चबूतरी पर सो गया । 


काशी का राजा उसी समय तपस्वी के दर्शन करने 
आया । राजा के साथ हाथी-घोड़े और लाव-लश्कर होते ही 


(१६३) 


है । इन सबके कोलाहल से शिष्य की नीद खुल गई.। 
शिष्य ने उठकर राजा को देखा और फिर आखें मु दकर पड़ 
गया और “कहने लगा-- 


अ्रहो सुख, अहो 'सुखं, अहो सुखम्‌ ' 


वह शिष्य राजा को पास आया देखकर भी नही उठा। 
राजा सोचने लगा--यह कितना अशिष्ट है कि मुझे देखकर 
भी पडा रहा ! और फिर यह निर्लज्जता कि “अहो सुख, 
अहो सुर कर रहा है ! इसके लिए उठ कर बैठना ही 
मुश्किल है तो यह तपस्या क्या करता होगा ? राजा ने 
सोचा--ऐसे-ऐसे लोग भी है जो घर छोडकर भी खाकर 
पड रहते है ! 

राजा ने जाकर वृद्ध तापस से भेंट की । फिर उसने 
पूछा--कोई नया तापस भी आराया है ? 

गुरु को उसके आने का पता चल गया था । अतएव 
उन्होने कहा-हां, आया तो है । 

राजा-वही तो नही, जो बाहर पडा है ? 

गुरु-हा, वही है । 

राजा आशचये है कि जिन्हे उठकर बैठना भी कठिन 
है, वे क्या तपस्था करते होगे ? जान पडता है--खाया 
बहुत है, इसीसे पडा है और 'अहो सुख, अहो सुख रट' 
रहा है । परन्तु आपने ऐसे आदमी को अपना चेला कंसे 
बना लिया जो खाने मैं ही सुख माने ! 


राजा का प्रश्न सुतकर वृद्ध तापस हंसा । राजा को 


(१६४) 


वृद्ध तापस की इस हसी पर आश्चर्य हुआ । उसने पूछा-- 
आप हसे क्यो ? 


तापस--राजन्‌ ! तुम उसे पहचानते नही हो । तुमने 
उसका भेद नही जाना। भेद को पाये विना अपनी सम्मति 
वना लेना मूर्खता है। अज्ञानता उसमे नही, तुममें है । 


राजा-क्या मेरी कोई भूल है ”? 


तापस--हा, पर क्या भूल है, यह तुम नहीं जानते । 
एक दिन वह भी तुम्हारे ही समान राज्य और ऐश्वर्य का 
स्वामी था । परन्तु ससार की यह उपाधि, जो तुझे आ्रानन्द 
देने वाली जान पडती है, उसे दुख रूप प्रतीत हुई । उसे . 
वह जजाल प्रतीत हुआ । वह सोचने लगा--कव मेरे सिर 
से यह बोझ हट जाय ! 


किसी के सिर पर दो-चार मन का वो हो और 
वह हट जाय तो आनन्द होता है । उस श्रानन्द को वही 
समभ सकता है, जिसके सिर से वबोभ उतरा हो । 


इस प्रकार राज्य के भार से घवराकर उसने उसका 
त्याग कर दिया है और मेरा शिष्य वन गया है । हिमालय 
से चलकर वह आज सध्या को ही यहा पहुचा है । तुम्हे 
देखकर उसने सोचा होगा--मैंने अपने सिर का बोफा हटा 
दिया, इस कारण मैं श्रानन्द मे सो रहा हु। इस राजा को' 
मेरे जैसा आनन्द कहा ? 


एक आदमी आग में जल रहा और दूसरा बाहर 


(१६५) 


खडा है । जो बाहर खडा है वह उस जलते हुए को देखकर 
सोचता है कि मैं ग्रानन्द मे हुं । उस समय वह समभता 
है कि आग मे जलने वाले को ताप मे कितना दु ख है और 
अग्नि से बाहर रहने वाले को कितना सुख होता है ! और 
जब प्रग्नि से बाहर रहने वाला स्वय कभी आग से 
जल चुका हो तब तो वह स्पष्ट रूप से दोनो अवस्थाओ की 
तुलना कर लेता है। इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष अपने जीवन की 
आलोचना और तुलना करके देखते है । तब उन्हे मालूम 
होता है कि वे कितने सुखी है । 


राजन्‌ । उस शिष्य ने इसी लिए 'अहो सुखं, श्रहो सुख' 
कहा था । वह इस ससार को तुच्छ समभता है। पर तुमने 
उलटा अर्थ किया । 


राजा ने यह जानकर वृद्ध तापस से क्षमायाचना की । 
उसने उस तापस से भी उपदेश सुना । उसे शान्ति मिली । 


मित्रो | जिन तापसो को पूर्ण ज्ञान नही मिला, 
उन्हे भी अहो सुखम्‌' की भावना उत्पन्न होती है । वे भी 
ससार के प्रपचो को त्याग कर शान्ति का अनुभव करते हैं 
तो जिन्होने महाव्रत ग्रहण कर लिये हैं, जो त्याग की चरम 
सीमा पर पहुच चुके है, उन्हे कितना सुख होगा, इस बात को 
विचारो और शाति प्राप्त करने का प्रयत्न करके जीवन को 
सफल वनाओ । 





२२ : अवांछित विवाह-सम्बन्ध 


लंका के प्रचण्ड प्रतापशाली सम्राट्‌ रावण का नाम 
किसने नहीं सुना ? वह एक बार दिग्विजय के लिए निकला । 
दिग्विजय करते-करते वह एक नगरी में पहुचा । वहा कुबेर 
तामक राजा राज्य करता था । राजा कुबेर वहा ही चतुर 
था । उसके सामने रावण की दाल ने गली । रावण उसे 
पराजित नहीं कर सका । कुबेर असालिका' नामक विद्या 
जानता था । उस विद्या की सहायता से वह नगरी के चारो 
ओर अग्नि का कोट बना देता था । इसी विद्या के प्रताप 
से उसकी नगरी अ्जेय वनी रही । 


रावण को वडी निराशा हुई, लेकिन वह भाग्यवान 
था, अत विजय का एक मार्ग निकल आया । 


कुनेर की एक रानी रावण क्ये पहले ही चाहती थी । 
उसके माता-पिता भी रावण के साथ उसका विवाह करना 
चाहते थे पर रावण दिग्विजय के लिए निकल पडा था, इस 
कारण उसके पिता ने राजा कुबेर के साथ उसका विवाह 
कर दिया । फिर भी वह हृदय से रावण को चाहती थी । 


रानी ने देखा कि रावण को विजय नहीं मिल रही 


(१६७) 


है और वह निराश हो रहा है । जिस विद्या के कारण 
रावण को विजय नहीं मिल रही है, उसकी चाबी मेरे हाथ 
में है, जो मेरे पति ने मुझे प्रसन्न करने के लिए बत्तलाई 
है । अगर रावण मुझे अपना लेना स्वीकार कर ले तो मैं 
उसे विजय बना सकती हू । 


अनिच्छित विवाह का परिणाम कैसा होता है, यह 
बात इस घटना से स्पष्ट मालूम हो जाती है। कुबेर को 
वह पत्नी रावण के साथ विवाह करना चाहती थी, फिर 
भी उसका विवाह उसकी इच्छा के विरुद्ध कुबेर के साथ 
कर दिया गया । परिणाम यह हुआ कि रानी अपने पति के 
साथ बडं-से-बडा धोखा करके, ऐसे समय रावण से मिलने 
के लिए तेयार हुई जबकि वह पत्ति का शत्रु बनकर आया 
था। 


रानी ने दासी के साथ रावण के पास संदेश भेजा-- 
अगर आप मुझे स्वीकार करे और अपनी पत्नी बनाले तो मैं 
आपको विजयी बना सकती हू । जिस विद्या के प्रताप से 
नगरी के चारो बाजू अग्नि का कोट बन जाता है, उसकी 
चाबी- मुझे मालूम है | दासी यह सदेश लेकर गुप्त रूप: से 
रावण के पास गई । उसने सदेश सुनाया । रावण पहले 
बडा नीतिसान और धर्मनिष्ठ था । उसने रानी के प्रस्ताव 
को यह कह कर अस्वीकार कर दिया-विजय प्राप्ति के लिए 
मैं इस प्रकार का निन्‍्दनीय-काम नहीं कर सकता । विजय 


हो, चाहे न हो, पर मैं इसके लिए परल्त्री को स्वीकार नही 
कर सकता! 2 


ै 


रावण का स्पष्ट उत्तर सुनकर दासी चुपचाप लौट 


(१६८) 


गई । विभीपण ने देखा--यह दासी आई तो प्रसन्न बदन 
थी, मगर जा रही है उदास होकर | उसका कारण पूछना 
चाहिए । विभीपण ने उस दासी को अपने पास बुलाकर 
पूछा--क्यो, उदास होकर क्यो जा रही हो ? 


दासी ने सुकुचाते हुए सारी घटना विभीषण से कही । 
तब विभीषण वोले-रावण क्या समझो ”? तुम जाओ और 


रानी से कह दो कि विभीषण उन्हे अपनी भाभी बनाने के 
लिए तयार है। 


दासी ने महल मे जाकर रानी से सव हाल कहा । 
रानी ने प्रसन्न होकर विचार किया--जब॒ विभीषण मुझे 
झपनी भाभी बनाने के लिए त॑यार है तो फिर चहिए ही क्‍या ? 


इधर रावण ने विभीषण से कहा-क्या तुम मुझे भ्रष्ट 
करने के लिए तैयार हुए हो ? क्‍या तुम परस्त्री के साथ 
भैरा सम्बन्ध जोड़ना चाहते हो ? 


विभीषण बोले--आप इस विषय में चिन्ता न 
कीजिए । ऐसा कदापि नही होगा । यह तो राजनीति का 
एक खेल है। राजनीति मे अनेक उपायो से काम निकालना 
पडता है । 


आखिर रानी विभीपण के पास झा पहुची । विभीषण 
ने रानी से कहा--मैं आपको भाभी मानता हू। असालिका 
विद्या की चावी गआाप मुझे वतला दीजिए । 


भोली राती ने समका--विभीषण जब मुझे भाभी 


(१६६) 


मानते है तो रावण के साथ विवाह होने मे अब कया भीन- 
मेख हो सकती है ” बस, रानी ने वह चाबी विभीषण 'को 
बतला दी और विभीषण ने नगरी पर विजय प्राप्त कर ली । 


विजयी होने के बाद रानी ने विभीषण से कहा-- 
अब आपके भाई के साथ मोरा विधिपूर्वक विवाह हो जाना 
चाहिए । 

विभीषण ने कहा मैने आपको भाभी कहा है तो 
क्या आपको भूल जाऊगा । मगर मैं आपको ऐसे मार्ग 
पर चलते नहीं देख सकता जो मेरा माता के लिए योग्य 
न हो । मेरी भाभी किसी भी प्रकार का निनन्‍दनोय कार्य 
नही कर सकती । अगर मैं आप का सम्बन्ध अपने भाई के 
साथ करं दू तो भी आप उनकी उपपत्नी ही कहलाएगी । 
अतएव आपका भला इसीमे है कि आप यह विचार त्याग 
दे । मैं आपके लिए ऐसी व्यवस्था किये देता हू कि कुबेर 


. राजा आपका आदर करेगे और आप मेरी भाभी भी बनी 
रहेगी । 


पराजय होने के बाद राजा कुबेर को पता चला कि 

महल मे से रानी गायब है ! उसे समभते देर न लगी कि 
इस पराजय का कारण रानी ही है। वह इस प्रकार 
विचार कर ही रहा था कि विभीषण उसके पास पहुचे । 
उन्होने कहा-भैया, किस विचार में डूबे हो ? अपने लिए 
विभीषण द्वारा कहा हुआ '"भैया' विशेषण सुनकर कुबेर बहुत 
. प्रसन्न हुआ उसने विभीषण का यथोचित आदर करके 
विठलाया और विचार किया--यह मेरे शत्रु के भाई होकर 
भी कितने मीठे शब्द बोल रहे हैं और उघर उस दगावाज 


(१७०) 


रानी को देखो, जो सब तरह से मेरी होकर भी मेरे साथ 
विश्वासघात कर गई है । 


विभीषण ने प्रेमपूर्ण स्वर मे कहा--आप इस विषय , 
में अधिक विचार करके परेशान न हों । आपने रानी के 
मन को सन्‍्तुष्ट और प्रसन्न नही किया ) इस कारण अगर 
यह परिणाम आया तो इसमे आशएचर्य ही क्‍या है ? मगर 
जो हुआ सो हुआ । मैं आपकी पत्नी को यहा बुलाये लेता 
हू । आप हृदय से उनका आदर कीजिए । इससे आपकी 
श्रप्रतिष्ठा भी न होगी और उन्तका धर्म भी न जायगा । 


कुबेर ने विभीषण की सलाह स्वीकार कर ली । 
साथ ही वादा किया--अव मैं उसके साथ अ्रच्छा व्यवहार 
करू गा । 


विभीषण-ठीक है । इस घटना को भूल जाइए । 
समभ लीजिए, घटना घटी ही नही है । 


विभीपषण ने राजा और रानी का सम्बन्ध फिर 
स्थापित कर दिया | 


विना मन का विवाह समाज के लिए भयानक 
अभिशाप है ! 


न 


२३ : स्वर्ग को चाह 


एक बार महाराज श्रेणिक ने अपने बुद्धिमान्‌ पुत्र और 
मन्त्री श्रभयकुमार से पूछा--सब की आत्मा क्‍या चाहती है ? 


अभयकुमार ने कहा-सब कल्याण चाहते है महाराज ! 

श्रेणिक--फिर कल्याण होता क्यो नही है ”? जब सभी 

कल्याण चाहते है तो फिर कल्याण न होने का कारण क्‍या 
7 


अभय--लोग जिसको चाहते है, उसको नही करते और 
जिसको नही चाहते, उसको करते है । ऐसी अवस्था मे 
कल्याण गेचारा क्‍या करे ? 


श्रेणिक--वाह ! क्‍या सारी दुनिया मूर्ख है कि जो 
चाहती है, सो नही करती और जो नही चाहती, सो करती है ? 


अभय--इसके लिए मैं प्रत्यक्ष उदाहरण उपस्थित 
करूगा । 


कुछ दिन बाद अभयकुमार ने दो महल खाली करवाए । 
एक को बिलकुल काला रगवाया और दूसरे को एकदम ऐसा 
सफेद कि देखते ही चित्त प्रसन्‍त हो जाय । महलो को 
रगवाकर अभयकुमार ने शहर मे ढिढोरा पिटवाया कि जो 
धर्मात्मा हो और जिसे स्वगें मे जाने की इच्छा हो, वह 


(१७२) 


सफेद महल में जावे और जो पापी हो और स्वर्ग न जाना 
चाहता हो, वह काले महल में जावे । 

शहर के सब लोग सफेद महल में भर गये । भला 
काले महल मे जाकर पापी कौन बनें ? फिर भी एक 
आदमी उस काले महल में भी गया । 


महाराज श्रेणिक को साथ लेकर अभयकुमार सफेद 
महल में आये । दोनों एक-एक सिंहासन पर ब्रेठ गये । 
हुक्म दिया गया कि महल मे -से एक-एक निकले । 

सबसे पहले एक वेश्या निकली । अ्रभयकुमार ने 
उससे पूछा--तुम भी यहा आई हो ? 

वेश्या-हा अ्रन्तदाता ! 

अभय--क्यो ? क्या पुण्य किया है, जो स्वर्ग जाना 
चाहती हो ? 

वेश्या--मैं जो कुछ करती हू, अच्छा ही करती हू । 

अभय-कया अच्छा करती हो ? 

वेश्या- हमारे बिना ससार का सौन्दर्य नही है । हम 
ससार में सौन्दर्य-भावना बढाती है। कोई कह सकता है कि 
हम गरीबों से पैसे लेती है, मगर थोडे-से पैसो मे ही उसे 
स्वर्ग-सुख का अ्रनुभव करा देती है । मैं सभी को आनन्द 
देती हू । किसी की चोरी नहीं करती, डाका नही डालती । 


फिर क्‍या बुरा करती हु जो इस महल मे जाने की अधि- 
कारिणी नहीं हू ? ॒ 


अभयकुमार ने वेश्या को जाने के लिए कहकर 


(१७३) 


महाराज श्रेणिक से, कहा-महाराज, देखिए | यह भी स्वर्ग- 
सुख की इच्छुक है--स्वर्ग जाना चाहती है | ग्रह जानती है 
कि, वह नरक के योग्य काम कर रही ,है, फिर भी यहा 
आई है । आत्मा तो इसकी भी स्वर्ग चाहती -है,,परन्तु स्वर्ग 
जाने ग्रोग्य काम नही करती । मैंने आपसे ठीक-ही -निवेदन 
किया था कि -लोग कल्याण के इच्छुक होने पर भी कल्याण 
के काम नहीं करते । ; । 


भ्रभयकुमार ने फिर दूसरे आदमी को बुलवाया । 
डूसरा आदमी कसाई था । अभयकुमार ने उससे पूछा-- 
क्‍या पुण्य क्या है, जो इस महल में आए हो ? 


कसाई--सरकार ! हमने बुरा ही क्‍या किया है ? 
अगर हम बुरे है तो सभी बुरे हैं। हमारी ही तरह बहुत 
लोग छूुरी चलाया करते है । अन्तर इतना ही हैँ कि हम 
प्रकट में चलाते हैं और दूसरे भीतर-ही भीतर चलाया करते 
है । हम तो मेहनत भी करते हैं और कसाई के रूप में 
प्रसिद्ध ही है, किन्तु बहुत-से लोग हमसे भी बढकर है जो 
प्रकट मे कसाई नहों हैं, मगर कसाई का काम करने में हमे 
भी मात कर देते हैं । हम सिफे पशुओ को ही मारते हैं पर 
वे मनुष्यो के गले काटा करते है । फिर आप हमी पर 
क्यो नाराज होते है ? 


कसाई के बाद चोर आया । अभयकुमार उसे भली- 
भाति पहचानता था । उसने पूछा--ओह, जाप भी यहा 
आये है ? ह 


चोर-क्यो महाराज | करें क्या !- हर रोज भूख 


(१७४) 


लगती है और पैसा पास में नहीं होता । तब क्या भूखे मर 
जाए ? और पत्नी तथा बाल-बच्चो का भी गला घोट दे ? उधर 
उन्हें देखिए जो गरीबों को सता-सताकर अपनी तिजोरिया 
भरते हैं। उनके पास बेकार धन पडा रहता है । उसमें से 
थोडा-बहुत हम ले आते हैं । साहस करके लाते हैं, जान 
पर खेलकर लाते हे और अपना तथा बाल-बच्चो का पेट 
पांलते है । यह कौनसी वड़ी वुरी बात हो गई ? 


अभयकुमार ने श्रेणिक से कहा-महाराज ! जिनके 
पाप प्रकट है, वे भी अपना पाप छिपाने का ही प्रयत्न करते है, 
तो जिनके पाप छिपे हे वे कब प्रकट करने लगे ? दुनिया 
धर्मी बनना चाहती है, स्वर्ग मे' जाना चाहती है, मगर कर्मे 
ऐसे करती है । अ्रव स्वर्ग मिले तो कैसे ? लोग इस ससार 
को देख कर घवरा उठेगे पर मै नही घवराता । क्योकि-- 


सिद्धों जंसा जीव है, जोब सोई सिद्ध होय । 
कर्म-मंल का आंतरा, बृझे बिरला कोय ।। 


चिदानन्द सव॒ का उज्ज्वल है सबकी दौड कल्याण 
की ही ओर है। मगर जीव मोह के कारण कल्याण की 
इच्छा रख कर भी अ्रकल्याण के काम करता है । 

सफेद महल से उठकर दोनों काले महल में आए । 
यह महल खाली पड़ा था । केवल एक सुशील श्रावक जो 


घर्मात्मा के रूप में प्रसिद्ध था, इसमे आया था । राजा 
उसे देखकर चौके और बोले--तुम यहा क्यो आए । 


श्रावक--महाराज ! वहुत दिनो से मैं अपने पाप को 


(१७५) 


निकालना चाहता था । मै धर्मात्मा प्रसिद्ध हू परन्तु मुझसे 
विश्वासघात का पाप हो गया है । मैं इस पाप को प्रकट 
करने के लिए बहुत दिनो से इच्छुक था । पर हृदय की 
दुर्बलता से ऐसा नहीं कर सका | अब आपका ढिंढोरा पिटने 
से मैंने अपने हृदय को दृढ़ किया और अपने पाप को आपके 
सामने प्रकट कर देने का अच्छा भ्रवसर देखा । इसीलिए 
यहा हू । मैंने अपने आप को असली रूप मे प्रकट कर देने 
में ही कल्याण समक्का । इस पाप को बाहर निकाल कर मैं 
स्वच्छ हो जाऊगा | 


अभयकुमार ने कहा--महाराज । कल्याण की चाह 
इनकी भी है और उन लोगो की भी है। चाह मे फर्क नहीं 
है, मार्ग मे फर्क है । पाप को छिपाने और पाप को प्रकट 
करने मे से कौन-सा मार्ग ठीक है, इसका निर्णय आप कीजिए | 


तात्पर्य यह है कि काम करो काले महल मे जाने के 
और इच्छा रखो सफेद महल मे जाने की, यह बात नहीं 
चलेगी | ढोग करके अपने आप को भले ठग लो, मगर 
कर्मे-फल से वचना सम्भव नही है । 





२४ : जैसी मति वैसी गति 


एक वार राजा श्रेणिक ने 'अमारी' का ढिंढोरा 
पिटवाया अर्थात्‌ किसी भी जीव की हत्या न करने की 
घोपणा की । यह घोषणा सुनकर कालकसुरी नामक कसाई 
कहने लगा-किसी भी जीव की हत्या न करने की प्रेरणा 
करने वाले शास्त्र भूठे है । सच्ची वात यही है कि जीवों 
को कत्ल करना चाहिए । उसने राजा से भी कहा--आप 
कत्ल करना सही न मानते हो तो यह तलवार बांधना त्याग 
दीजिए । फिर देखिएगा कि राज्य की क्‍या दशा होती है 
और कौन आपका कहना मानता है ? 


राजा ने कसाई को समभाने का प्रयत्न किया--युद्ध 
करने के लिए आने वाले का सामना करना जुदी वात 
है और निरपराघ प्राणियों की हत्या करना जुदी बात है । 


कालक ने कहा - राजन्‌ू- आपका कहना यथार्थ नहीं 
है । जैसे तलवार से आपका राज्यशासन चलता है, उसी 
प्रकार छुरी से कत्ल द्वारा हमारी आजीविका चलती 
है । ऐसी स्थिति मे मैं जानवरों की हत्या करना नहीं छोड 
सकता । 


राजा समझ गया कि कसाई वातो से मानने वाला 


(१७७) 


नही है । ऐसे लोग तो सजा से ही ठिकाने आ सकते है । 


राजा ने कसाई को जेल में बन्द कर/'दिया। कालक 
'_ जेल में पडा-पडा भी अपने शरीर का मोल उतारकर और 
उसके पाडे (भैसे) वता-वनाकर, उनके ऊपर तलवार की 
तरह हाथ से घाव मारने लगा । वह घाव मारता और जोर- 
जोर से चिल्लाता--एक, दो, तीन । यह चिल्लाहट 
सुनकर राजा ने पूछा--यह कौन है जो एक, दो, तीन, 

चिल्लाया करता है? सिपाहियो ने उत्तर दिया-महाराज ! 
कालक कसाई कारागार मे पड़ा-पड़ा ही अपना धन्धा चलाया 
करता है । 


यह कंफियत सुनकर श्रेणिक ने अपने बुद्धिशाली पुत्र 
ओर भन्‍्त्री अभयकुमार से कहा-इस कसाई को किस प्रकार 
सुधारना चाहिए ? यह तो कहना मानता ही नही है । 


| षः 
अभयकुमार बोले--इन सस्कारो को सुधारने का मार्गे 


दूसरा ही है। वह मार्ग कौनसा है, यह बात मैं वाद. में 
आपसे निवेदन करूगा । 


इसके वाद अ्रभयकुमार ने कालक के लडके सुलक के 
साथ मित्रता की । मित्रता भी इतनी गाद्वी-कि मानों दो. 
देह और एक आत्मा- हो । अभयकुमार की सगति से. सुलक- 
घर्मानिष्ठ वन गया । 


अभयकुमार ने एक रोज अपने पिता श्रेणिक से 
कहा-कालक तो अभी तक नही सुधरा, परच्तु आप उसके 
लडके को बुलवा कर पूछिए कि कसाई का धन्धा उसे कैसा 


(१७८) 


लगता है ? राजा ने सुलक को अपने पास बुलाया । उससे 
पूछा--तुम्हारा पिता जेल मे पडा है, फिर तुम्हारे घर की 
आजीविका जीवो को मारे विना किस प्रकार चलती है ” 


सुलक--जीवो को मारने से ही आ्राजीविका चल 
सकती है और विना मारे नही चल सकती, ऐसी घारणा' 
मेरी नही रही । यह खयाल गलत है। चोर भी यही कहता 
है कि चोरी किये विना मेरी श्राजीविका नहीं चलती । 
मगर जो चोरी नही करते वे क्या सभी भूखे मरते है ? 
इसी प्रकार दुनिया क्या जीव मार-मारकर ही श्राजीविका 
करती है ? मैं इस निश्चय पर आया हू' कि किसी और 
भी तरीके से बखूबी आजीविका चला भी रहा हू । 


सुलक का विचार जानकर श्रेणिक को बहुत प्रसन्नता 
हुई । 
ड 


स्‍ 
अभयकुमार ने राजा से प्रार्थना की--कालक का पुत्र 
सुधर गया है, अब इसके पिता को कारागार से मुक्त कर 
देना चाहिए । 


अभयकुमार की प्रार्थना स्वीकृत हुई । राजा ने कालक 
को कारागार से मुक्त कर दिया । कालक श्रपने लडके से 
मिला और जब उसने लडके के विचार सुने श्रौर रगढग 
देखे तो वह कहने लगा-मैं जेल मे रहा तो मेरा छोकरा 
ही विगड गया । 


कुछ दिनो बाद कालक वीमार हुआ और मरने लगा। 
मगर सरलता से उसके श्राण नहीं निकलते थे । सुलक ने 
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उससे पूछा पित्ताजी, श्रापतो किस बात की चिन्ता ? 
आपका जी किस बात में अटका है ? 


कालक--चिन्ता यही है कि मेरे मरने के बाद तू मेरा 
घन्धा नही चलाएगा । इसी सोच-विचार से मैं छंटपटा 
रहा हू । 

सुलक--आप चिन्ता न करे । आपके बाद मैं छाधा 
अवश्य करूगा । 

कालक--पक्‍का वचन दे । 


सुलक ने वचन दिया और कालक ने प्राण त्यागे । 
सुलक सोचने लगा-अभयकुमार का कहना एकदम सत्य था 
कि मनुष्य के हृदय मे जो सस्कार जड पकड जाते है, वे 
अन्तिम समय तक भी नही छूटते और इस कारण जैसी 
मति होती है, वेसी ही गति होती है । 


. आयु बघने से पहले जैसी मति होती है, वेसी गति 
होती है और आयु बधने के बाद जैसी गति होनी होती है 
वैसो मति हो जाती है । 


कालक मर गया । सुलक के कुटुम्बियो ने उससे कहा- 
अब अपना कसाई का धन्धा करो, तुमने पिता को वचन 
दिया था । 


सुलक ने कहा-मैंने धन्धा करने का वचन दिया है 
सो करू गा । जीवो की हत्या करना कोई घन्धा नही है । 

कुटुम्वी बोले - तुम पाप से क्यों डरते हो ? तुम्हे जो 
पाप होगा, उसका फल हम भोग लेंगे । 
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सुलक ने कहा-ठीक है और उसने एक छुरा मगवाकर 
अपने हाथ में मार लिया । फिर कुटुम्बी जनों से कहा-- 
मुझे वडी वेदना हो रही है, थोड़ी-योडी सब बांट लो । 


कुटुम्वी कहने लगे--पागल तो नहीं हो गया है ! ” 
अपने हाथ से छुरा मार लिया और दर्द बाट लेने के लिए 
हम से कहता है । दर्द किस तरह वाटा जा सकता है । 


सुलक--जब आपके पास ही मै बैठा हु तब भी 
श्राप मेरा दर्द नहीं वाट सकते तो परलोक मे दूर हो जाने 
घर मेरा पाप आप किस प्रकार ले सकेंगे ? 


कुटुम्बी जन चुप हो गये । कया उत्तर देते ” फिर 
भी एक बोला--तो फिर पिता को दिये वचन का पालन 
किस प्रकार करांगे ? 


सुलक--मैंने धन्धा करने का वचन दिया है और - 
बनन्‍्धा करके अपने वचन का पालन करूगा । पहले श्राप 
लोगो को भोजन कराऊंगा, उसके बाद मैं भोजन करूगा। 


अभयकुमार ने सुलक के साथ मैत्री करके उसे सुधार 
लिया । घृणा पाप से करनी चाहिए, पापी से नहीं। पापी 
के पाप सीखने के लिए नही, किन्तु उसके पाप छूडाने के 
लिए -उसे मित्र बनाना चाहिए । 


| 
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२५ : सत्य की महिमा 


मनुष्य को जब तक श्रनुभव नही हो जाता, तब तक 
उसकी समझा में सत्य का महत्त्व नही आता । जब 
उसके सिर पर कोई ऐसी आपत्ति आ पडती है--जो सत्य 
का आश्रय लेने से उत्पन्न हुई हो तो तत्काल ही वह सम 
जाता है कि सत्य का क्या महत्त्व है । इसके लिए एक 
प्राचीन कथा का उदाहरण दिया जाता है-- 


एक श्रावक 'ने अपने पुत्र को नाना प्रकार की शिक्षाए 
देने का प्रयत्व किया, अनेक प्रकार ने उसे समझाने की 
चेष्ठा की किन्तु उसके दिमाग में एक भी न जची और वह 
कुसगति छोडने को तैयार न हुआ । कुसगति का जो फल 
हो सकता है, वही हुआ । घीरे धीरे थोड ही दिनो मे वह 
 लडका चोरी करने लगा । पिता ने फिर भी अनेक प्रकार 
के प्रयत्न किए, किन्तु सब निष्फल । वह लडका न सुबर 
सका और दिन-दित अपने विषय मे नैपुण्य प्राप्त करने लगा। 
पिता से तिरत्कृत होकर भी उसने अपना व्यवसाय वन्द 
न किया और एक दिन राजा के भण्डार पर छापा मारा । 
किन्तु राजा की निपुणता से चोरी का पता लग गया तथा 
चोर भी पकड़ा गया | पकड लिए जाने पर उस लडके 
ने यह जाल रचा कि जिस दिन राज्य-मडार मे चोरी हुई, 
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उस दिन मैं इस नगर में था ही नहीं। इस बात को उसने 

अ पने मित्रो को गवाही दिलाकर प्रमाणित कर दिया । 
चालाकी पूरी चली, यह देखकर राजा दग रह गया । उसने 
अपने मन में सोचा कि यद्यपि चोरी इसीने की है तथापि 
जब तक इसकी चोरी नियमानुसार प्रमाणित न हो जाय, 
तब तक इसे चोर कंसे ठहराया जा सकता है ? इतने मे ही 
राजा को एक युक्ति याद आई । इस लड़के का पिता सत्य 
भमापण के लिए प्रख्यात था । राजा ने उसी की साक्षी पर 
मुकदमे का दार-मदार छोड दिया । लड़के ने जब यह जाना 
फि मेरे पिता कि साक्षी पर ही मुकदम का दार-मदार हैं, 
तो वह दीडा हुआ अपने पिता के पास गया बहा जाकर 
उसने पिता के पैरो पर गिर कर प्रार्थना की कि-यद्धपि 
चोरी मैंने ही की है, तथापि यदि आप राजा के सम्मुख यह 
कह देंगे कि उस दिन मोरा लड़का नगर मे नही था तो में 
चच जाऊंगा । राजा आपका कहना मानेगे, अतः आप मेरी 
बात को--जों लगभग प्रमाणित हो चुकी है, थोडी और 
पुष्ट कर देंगे तो मैं साफ वच जाऊगा | 


लडके ने यद्यपि नम्नता-पूर्वक उक्त प्रार्थना की किन्तु 
बह श्रावक ऐसा न था । उसे सत्य की अपेक्षा अपना शअ्र- 
न्‍्यायी पुत्र कदापि प्रिय नही हो सकता था | वह एक विद्वान 
के निम्न कथन का कट्टर समर्थेक था-- 


आत्मार्थे वा पराथें वा पुत्ना्थ वापि मानवाः । 
अनूतं ये न भाषन्ते ते बुधाः स्वर्गयासिनः ।। 


जो अपने, पराये या अपने पुत्र के लिये भी असत्य 
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नही बोलते, वे ही बुद्धिमान देवलोक को जाते हैं । 


उसने उत्तर दिया कि यद्यपि पिता होने के कारण 
तेरी रक्षा करना मेरा कत्तंव्य है, लेकिन सत्य” मेरा सर्वेस्व 
हैं । सत्य ही मेरा परम-मित्र है, सत्य से मेरी रक्षा होती 
है । अत उस परम-प्रिय सत्य को छोड कर मै तेरे अन्याय 
का समर्थत करने के लिए भूठ बोलू , यह कदापि सम्भव 
नही है । यदि सत्य से तू बचता हो तो मैं, तू कहे वेसा 
कर सकता हू । 


अन्यायी मनुष्य मे क्रोध-बहुत होता है । पिता का 
यह उत्तर सुनकर इस लडके का क्रोध उमड पड़ा । उसने 
कहा--तुम मेरे बाप क्यो हुए ? पुत्र पर दया नहीं आती 
और उसकी जान लिवाने को तैयार हो ? क्‍या तुम्ही अनोखो 
बाप हो या दुनिया मे और किसी के भी बाप है ? अच्छी 
सत्य की पूछ पकड रखी है कि लडका चाहे बचे या मर 
जाय किन्तु आप अपने सत्य को ही लिये चाटा करेंगे । 


पिता--पुत्र ! तुक पर मेरी श्रत्यन्त दया है, लेकिन 
तेरे सिर पर इस सम्‌य क्रोध का भूत सवार है । इसी से 
मेरा अच्छा स्वरूप भी तुझे उल्टा दीख रहा है और तू 
ऐसा वोल रहा है । यदि ऐसा न होता तो तू स्वय ही 
समभता कि मैं तुझे बचाने के लिए ऐसा असत्य भाषण 
कर दू कि यह उस दिन यहा नहीं था, मेरा 'सत्य-ब्रत' 
भग हो जाय । 


पुत्र - तुम्ही मेरी जान ले रहे हो । 
पिता--मैं तेरी जान नही ले रहा हू, किन्नु तेरा पाप 
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तेरी जान ले रहा है | मैं तो तेरी रक्षा करना चाहता हू । 
इसलिए मैं वचपन से ही वुरे कर्म से वचने का उपदेश देता 
रहा, लेकिन तू मेरी शिक्षा की उपेक्षा करता रहा । श्रव 
भी मैं तुझे यही उपदेश देता हू की सत्य की शरण जा, 
सत्य ही तेरी रक्षा करेगा । यदि असत्य से प्राण वच भी 
गये, तव भी मृतक के ही समान है और सत्य से प्राण गये, 
तव भी जीवन से श्रेष्ठ है । 

निश्चित समय पर श्रावक को राजा ने बुलाया और 
गवाह के कठघरे मे खडा करके पुछा-कहिये सेठजी, जिस 
दिन राज्य-मडार में चोरी हुई, उस दिन क्या तुम्हारा 
लडका यहा नही था ? और उसने चोरी नही की है ? 


सेठ--उस दिन वह नगर में ही था और चोरी उसने 
ही की है। 

धन्य है इस श्रावक को, जिसने अपने पुत्र के लिए 
भूठ बोलना उचित न समझा । यदि वह चाहता तो, भूठ 
बोलकर अपने लडके को निरपराध सिद्ध कर सकता था, 
लेकिन उसने अपने लडके से-सत्य. को कही विशेष उच्च. 
समझा । यह श्रावक तो अपने लडके के लिये भी भूंठ नही 
बोला, लेकिन श्राज के लोग कौडी-कौडी के लिये भूठ बोलने 
में नही हिचकिचाते | इतना ही नही, बल्कि श्र-कारण ही 
हसी-मजाक श्रीर अपनी या दूसरे की प्रशसा तथा निन्‍्दा के 
लिये भी भूठ को ही महत्त्व देते है । कहा तो यह श्रावक, 
जिसने प्राणा-प्रिय सत्तान को भी सत्य से तुच्छ समका और 
कहा आज के लोग जो सत्य को कौडियो से भी तुच्छ समझते 
है । अ्रस्तु । 
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यदि श्रावक चाहता तो झूठ बोल सकता था, लेकिन 
वह इस बात को जानता था कि पुत्र की रक्षा वास्तव 
में सत्यावादी ही कर सकता है, मिथ्यावादी नही। 


सेठ का उत्तर सुनकर राजा धन्यवाद देता हुआ सेठ 
से कहने लगा--तुम्हारे जैसे सत्यपात्र सेठ मेरे नगर में 
मौजूद हैं, यह जानकर मेरे आनन्द की सीमा नहीं रही । 
मेरे नगर मे जैसे चोर हैं, जैसे ही सर्वथा सत्य बोलने वाले 
मनुष्य भी मौजूद है, यह कितने आनन्द की बात है ! मैं 
तुम पर प्रसन्न हु, अत तुम इच्छानुसार याञूचा कर सकते 
हो। मैं तुम्हारी इच्छा पूर्ण करने की प्राणपण से चेष्टा करू गा । 


सेठ प्रतीक्षा कर रहा था कि देखे लडके को उसके 
अन्याय का क्या दण्ड मिलता है, किन्तु राजा के मुख से 
यह सान्त्वनापूर्ण वचन सुनक्र वह एकान्त मे जा बौठा और 
अपने लडके को बुलाकर उससे वात-चीत करने लगा । 

पिता--तुझ पर चोरी का श्रपराध प्रमाणित हो गया 
है, अब तुझे जीने की इच्छा है या मरने की ? तू मुझे 
कहता था कि भूंठ बोल कर बचाओ, किन्तु अब देख कि 
सत्व वोल कर भी मैं तुझे बचा सकता हु । धर्म रहे तो 
जीवित रहना उत्तम है किन्तु यदि धर्म जाने की स्थिति 
उत्पन्न हो जाय, तो धर्म जाने के पूर्व मृत्यु श्रेष्ठ है । यदि 
तुझे जीवित रहने की इच्छा हो तो पापकर्मों को छोडकर 
सत्यमार्ग ग्रहण कर । यदि तू मेरे धर्म का अधिकारी बनना 
चाहे तो मैं राजा से तुझे छोड देने की प्रार्थना करू । इसके 
पश्चात्‌ यदि मै तेरा श्राचरण अच्छा देखू गा तो तुझे अपना 
उत्तराधिकारी बनाऊगा, अन्यथा नही । 
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पुत्र--आपने पहले भी मुझे यही उपदेश दिया था, 
किन्तु मैं बरावर कुमार्ग पर चलता रहा । यदि अव मैं जीवित 
बच जाऊंगा, तो सदेव अ्रच्छा आचरण रखूगा । पिताजी | 
थोडी देर पहले आप मुझे पिशाच के समान मालूम होते थे, 
किन्तु अब आपके वचन सुनकर मेरी दृष्टि ऐसी स्वच्छ हो 
गई है कि आप मुझे ईश्वर के समान पवित्र मालूम होते है । 
जहां सत्य है वही ईश्वर है, यह वात मैं आज समझ सका । 
आ्राप धन्‍्य है जो सत्य-ब्रत के सम्मुख पुत्र-प्रेम को हेय 
समभते हैं । मैं आपको प्रणाम करता हू और प्रतिज्ञा करता 
हु कि भविष्य में मैं सत्य का पालन करू गा। यदि मै अपने 
इस ब्रत का पालन ठीक तरह से न कर सकूगा तो 
प्राण त्याग दूगा । श्रव आपकी इच्छा पर निर्भर है-चाहे 
जिलावें या मारे | 

हृदय की साक्षी हृदय भरता है । जब सामने वाले 
का हृदय स्वच्छ होगा तो तुम्हारा भी हृदय स्वच्छ ही रहेगा । 

लड़के की स्वच्छ हृदय से कही हुई यह वात सुनकर 
सेठ राजा के पास गया और प्रार्थना की कि मेरा लडका 
भविष्य में सत्यमार्ग पर चलने का सच्चे हृदय से प्रण करता 
है, अतः मैं आप से यही चाहता हू कि श्राप उसे छोड दे | 
मुझे और किसी वात की आवश्यकता नही है । 

राजा ने कहा--हम अपराधी को इसी लिए दण्ड देते 
हैं कि वह भविष्य मे अपराध न करें। किन्तु यदि कोई 
अपराधी सच्चे दिल से अपने अपराध पर पश्चात्ताप कर ले, 
तो हमे उसके छोड देने पर कोई आपत्ति नही हो सकती । 
में तुम्हारे विश्वास दिलाने पर इसे छोड़ता हू कि यह श्रव 
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तुम्हारे आदर्श से पवित्र बन जायगा । 

पहले के राजा लोग अपराधी को कुमार्ग से सन्मार्ग 
पर लाने के लिये दड दिया करते थे, आजकल की तरह 
 जेलो में ठूसकर केवल बन्दियो की सख्या बढाना उन्हें अ- 

भीष्ट न था । वे राज्य मे श्ञान्ति और प्रजा को सुखी बनाने 

के इच्छुक रहा करते थे । यदि अपराधी सच्चे हृदय से 
अपने अ्रपराघ का पश्चात्ताप करके भविष्य मे फिर अपराध 
न करने की प्रतिज्ञा करता तो उसे क्षमा कर दिया जाता 
था । ऐसी उदारता का प्रभाव मनुष्य के मन पर पडा 
करता है और भविष्य मे वह कुमार्ग पर चलने की इच्छा 
नही करता । इसके विरूद्ध, आधुनिक समय के लिए सुना 
जाता है कि प्रमाणाभाव से अश्रपराधी को अपराध करते हुए 
भी चाहे छोड दिया जाय किन्तु अपराधियो के पश्चात्ताप 
ओर भविष्य मे अपराध न करने की प्रतिज्ञा का कोई 
परिणाम नही होता बल्कि उन्हे जेल भेजकर या शारीरिक 
और आश्थिक दंड देकर निर्लज्ज बना दिया जाता है । 
निर्लेज्ज हो जाने पर अपराध करने से भय नही होता और 
प्राय. अपराधी की आयु अपराध करने मे ही व्यतोत होती 
है । साराश यह है कि ऐसा होने पर न तो राजा को ही 
शान्ति मिलती है, न प्रजा को ही और जिस अभिप्राय से 
अपराधी को दण्ड दिया जाता है, फल उसके विपरीत होता 
है। श्रस्तु । । 

राजा ने उस सेठ को नगर-सेठ बनाया । राजा को 
यह विश्वास था कि आवश्यकता पडने पर यह सेठ मुभे 
- सच्ची-सस्मति ही देगा, भूठी नहीं । 
पूर्वंकाल मे राजा लोग सत्यवादी की ही प्रतिष्ठा 
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करते थे, भूठे की नहीं। लेकिन आजकल तो विशेषत. वे ही 
लोग राजा के प्रतिष्ठा-पात्र हो सकते है जो भूठ बोलने मे 
निपुण हो, भूठी प्रशसा करना, हा-मे-हा मिलाना और दूसरे 
की निन्‍्दा करना जिन्हे अच्छी तरह आता हो । इस 
विपरीतता का परिणाम भी स्पष्ट है । इन जी-हुजूरो के ही 
कारण प्राय राजा लोगो को हानि पहुचा करती है और 
प्रजा से वेमनस्य रहता है। ऐसे अनेक लोगों की जगह यदि 
राजा को एक भी सच्ची सम्मति देने वाला हो और राजा 
उसकी सम्मति की अवहेलना न करे तो अशान्ति का कोई 
कारण न रह जाय । राजा और प्रजा मे प्रेम भी रहे तथा 
सुख-समृद्धि की वृद्धि हो । 

सत्य के प्रताप से सेठ ने नगर-सेठ का पद प्राप्त किया, 
दण्ड पाते हुए पुत्र को बचा लिया और अपने दुराचारी 
पुत्र को सदाचारी भी वना लिया । 


सत्य मार्ग पर चलना तलवार की धार पर चलने के 
समान कठिन भी है और फूलो के बिछोने पर सोने के 
समान सरल भी । इसमे प्रकृति की भिन्नता का अन्तर है । 
ऐसे मनुष्य भी है जो भ्रकारण ही असत्य बोलते हैं और 
सत्य-व्यवहार को तलवार की घार पर चलने के समान 
कठिन मानते है| उनका विश्वास है कि सत्य व्यवहार करने 
वाला मनुष्य संसार मे जीवित ही नहीं रह सकता । दूसरे 
ऐसे भी मनुष्य हो चुके है और हैं जो असत्य व्यवहार करने 
की श्रपेक्षा मृत्यु को श्रेष्ठ मानते हैं । सत्य-व्यवहार उनके 
लिये फूलो की सेज है । फिर उस मार्ग में उन्हे चाहे कितने 
ही कप्ट हो, किन्तु उनकी परवाह किये विना ही प्रसन्नता- 
पूर्वेंक अपने मार्ग पर चलते रहते हैं । कफ 


२६ : सत्यवादी का प्रभाव 


सत्यवादी के ससर्ग से असत्यवादी के हृदय का परि- 
वर्तेन शीघ्र हो जाता है। सत्यक्नत के पालने वाले मनुष्यों 
मे ऐसी ही शक्ति होती है । उनके एक बार के सम्पक से 
ही पतित-से पतित व्यक्ति भी अपना कल्याण-मार्ग देख लेता 
है । जिसने सत्य-ब्रत का एकदेश ग्रहण कर लिया, वह 
"भविष्य मे पूर्ण सत्यव्नती बन जाता है। सत्य के प्रभाव से 
'परिस्थितिया ही ऐसी उपस्थित होती हैं कि वे उस मनुष्य 
को उत्थान की ओर ले जाती है । इसके लिये जैन ग्र थो मे 
वणित 'जिनदास नाम के एक श्रावक की कथा दी जाती है - 


राजगृह नगर मे एक बड व्यापारी के यहा जिनदास 
नाम के श्रावक कार्यवश गये । जिनदास उस समय के बडे 
आदमियो में गिने जाते थे । व्यापारी ने उन्हें अपना स्व- 
जातीय अतिथि समभकर उनके लिये भोजन का विशेष 
प्रवन्ध किया । जिनदास ने व्यापारी से कहा--आप मेरे 
लिए इतना कष्ट न कीजिए । मेरा यह नियम है कि जिसकी 
आय सत्य द्वारा होती है, मैं उसी के यहा भोजन करता हू । 
जिसकी आय असत्य से होती है, उसके यहा भोजन नही 
करता । यदि आप मुझे अपने यहा भोजन कराना चाहते हैं 
स्तो अपना आय-व्यय का लेखा मुझे बतलाइये । उससे यदि 
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विश्वास हो गया कि आपकी आय सत्य से होती है तो मुझे 
भोजन करने मे किसी प्रकार की आना-कानी न होगी । 


जिनदास श्रावक का व्यापारी से यह कहना कि--मैं 
उस मनुष्य के यहां भोजन नहीं करता, जो असत्य से 
जीविकोपार्जन करता है, यथार्थ है। यह वात अनुभव--सिद्ध 
है कि जो मनुष्य जिस प्रकार का उपाजित भोजन करता 
है, उसकी बुद्धि वेसी ही हो जाया करती है । श्रीकृष्ण ने 
इसी सिद्धान्त को सामने रखकर दुर्योधन के यहां भोजन 
करने से इनकार कर दिया था और बिदुर के यहां भोजन 
किया था । 


कई लोग कहते है कि सामायिक करते समय न 
मालूम क्यो हमारा चित्त स्थिर नहीं रहता । लेकिन ऐसा 
कहने वाले लोग यह विचार नही करते कि अनीति से पेदा 
किया हुआ अन्न पेट में होने पर सन स्थिर कंसे रह सकता है ? 


जिनदास इस वात का विश्वास पहले ही कर लिया 
करते थे कि इसका भोजन कैसा है । इसलिए उन्होने व्या- 
पारी से अपना आयबव्यय का लेखा बताने को कहा । व्यापारी , 
ने उत्तर मे कहा कि--आप तो स्वय नीतिज्ञ हैं और भली- 
भांति जानते हैं (कि अपनी आय का भेद दूसरे को नहीं 
बताया जाता । ऐसा होते हुए भी मुझे आयव्यय का लेखा 
बताने के लिये बाध्य करना उचित कंसे कहा जा सकता है ? 


जिनदास--यदि ऐसा है और आप अ्रपना लेखा नही 
वताना चाहते हैं तो आपकी इच्छा । लेकिन मैं अपने 
निश्चयानुसार विना विश्वास भोजन करने मे असमर्थ हू । 
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व्यापारी दृढ-प्रतिज्ञ जिनदास के शब्दों को सुनकर 
विचारने लगा कि इनकी प्रतिज्ञा तो ऐसी है और ऐसे 
सत्पुरुष को बिना भोजन कराये घर से जाने देना भी अपने 
भाग्य को बुरा बनाना है । ऐसी अवस्था मे क्या करना 
चाहिए ? क्योकि अतिथि को निराश लौटाना उचित नही है। 


व्यापारी विचारता है कि सामान्य-श्रतिथि के लिए 

भी यह बात है तो फिर ये तो महापुरुष हैं । इसके सिवाय 
इनकी वातों और आकृति से भी जान पडता है कि ये मेरा 
लेखा मेरी श्रप्रतिष्ठा के लिए नही देखना चाहते किन्तु अपनी 
प्रतिज्ञानुसार जानना चाहते है कि मेरा श्राय-व्यय किस 
प्रकार से होता है । ऐसी दशा # मेरा कतंव्य है कि 
सच्ची बात कह दू और इन्हे भोजन किये बिना न जाने दू । 


इस प्रकार सोच-विचारकर व्यापारी ने जिनदास से 
कहा कि--आप लेखा देखकर क्‍या करेगे, सच्ची बात मैं 
जवान से ही बताये देता हु । वास्तव मे तो मैं रात को 
चोरी करके घन कमाता हु और दिन को व्यापार का ढोग 
रचकर प्रतिष्ठा प्राप्त करता हु । 


व्यापारी की वात सुवकर जिनदास ने कहा-ऐसी 
दशा में मैं आपके यहा भोजन नही कर सकता । 

व्यापारी--यह तो आपका अन्याय है । दूसरो की 
अप्रतिष्ठा भी करता और भोजन भी न करना, यह कैसे 
उचित हैं ? 


जिनदास--यद्यपि मैंने आपकी कोई अप्रतिष्ठा तो नही 
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की हैं, फिर भी यदि आप मोरी एक वात को स्वीकार कर 
लें तो में भोजन कर सकता हू । 


व्यापारी के पूछने पर जिनदास ने कहा--आ्राप चाहें 
अपने चोरी के कार्य को वन्‍्द न करें, परन्तु सदा सत्य 
वोलने की प्रतिज्ञा करले । यदि आपने यह प्रतिज्ञा 
घारण करली, तो मैं भोजन कर लू गा । 


व्यापारी के ऊपर प्रतिभाशाली जिनदास के शब्दों का 
बहुत प्रभाव पडा । उसने जिनदास की वात स्वीकार करके 
असत्य न बोलने की प्रतिज्ञा ली | व्यापारी के प्रतिज्ञा करने 
पर जिनदास भोजन करके व्यापारी के यहां से विदा हो गये । 


सदा की भाति व्यापारी रात के समय चोरी करने 
निकला । परन्तु आज राजा श्रेणिक और अ्रभयकुमार प्रजा 
का सुख-दु ख जानने के लिए नगर में चक्कर लगा रहे थे। 


पहले के राजा लोग प्रजा की रक्षा का भार कर्म- 
चारियो पर ही न छोडकर, उसका सुख-दु-ख जानने के 
लिए स्वयं वेश वदलकर नगर और राज्य मे भ्रमण किया 
करते थे । ऐसा करने से प्रजा की वास्तविक परिस्थिति की 
उन्हे जानकारी हो जाती थी और उसके फलस्वरूप प्रजा 
कर्मचारियों के अ्रत्याचारों से सुरक्षित रहकर शान्तिपुर्वेक 
अपने दिन व्यतीत करती थी। लेकिन आज के राजा लोगों 
को यह पता शायद ही होगा कि हमारा राज्य कंसा है, 
कितना है और प्रजा की दशा क्‍या है । पता हो भी कहां 
से ? उन्हे तो प्रजा की गाढी कमाई वहाने और आननन्‍्द- 
विलास करने से ही फुरसत न मिलती होगी । ऐसी दशा 
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में प्रजा तो केवल कर्मचारियों के ही सहारे रही, चाहे वे 
उस पर शत्याचार करें या सुखी रखे। किन्तु राजा श्रेणिक 
आज के राजाओ्रो की तरह विलास-प्रिय और प्रजा के धन 
को अकारण उड़ाने वाला न था । स्वय -प्रजा के सुख-दु.ख 
का वृत्तान्त जानकर प्रबन्ध किया करता था । 


आधी रात के समय अकेले जाते देख अभयकुमार ने 
व्यापारी को रोककर पूछा कि कौन है ? व्यापारी इस 
प्रन्‍लत को सुनकर भयभीत अवश्य हुआ, परल्तु अपनी प्रतिज्ञा 
याद आते ही उसने निर्भय हो उत्तर दिया--चोर ! व्यापारी 
का उत्तर सुनकर राजा और कुमार विचारने लगे कि-कहीं 
चोर भी अपने आपको चोर कहता है ? यह भूंठा है । 
उन्होने व्यापारी से प्रश्त किया, कहा जाता है ? व्यापारी 
ने फिर निर्भयतापूर्वक उत्तर दिया--चोरी करने । 


व्यापारी के इस उत्तर को सुनकर राजा और कुमार 
ने सोचा कि यह कोई विक्षिप्त है। विनोद के लिए उन्होने 
फिर प्रश्न किया--चोरी कहा करेगा ? व्यापारी ने उत्तर 
दिया-राजा के महल मैं । 


व्यापारी के इस उत्तर से राजा और कुमार का अनु- 
मान और पुष्ट हो गया कि वास्तव में यह विक्षिप्त ही है । 
उन्होने व्यापारी को अच्छा जाओ, कहकर जाने दिया। इस 
प्रकार चोर कहते हुए भी न पकड्ड जाने से व्यापारी बडा 
ही प्रसन्न हुआ । वह जिनदास की प्रशसा करने लगा कि 
मैं अपने आपको चोर बतलाता हू, परन्तु मुझे कोई पकडता 
नही है | यदि उस समय मैं भागता या भूठ बोलता तो 
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अवश्य ही पकड लिया जाता, परन्तु सत्य बोलने से वच 
गया । 


व्यापारी इसी विचार-धारा में मग्न राजमहल के पास 
जा पहुचा । योग ऐसा मिला कि व्यापारी जिस समय राजमहल 
को पहुंचा, उस समय राजमहल के पहरेदार नीद में भूल 
रहे थे । ऐसा समय पाकर व्यापारी निधडक महल मे जा 
घुसा और कोप से रत्नों के भरे हुए दो डिब्बे -चुराकर 
चलता बना । 


लौटते समय व्यापारी को राजा और अ्रभयकुमार 
फिर मिले । उनके प्रश्न करने पर व्यापारी ने अपने आपको 
पुनः चोर बताया । राजा और कुमार ने पहले वाला ही 
विक्षिप्त समझकर हंसते हुए प्रश्न किया कि कहां चोरी की 
और क्या चुराया ? व्यापारी ने उत्तर दिया कि--राजमहल 
में चोरी करके रत्नो के दो डिब्बे चुरा लाया हू। राजा ने 
व्यापारी को पहले ही विक्षिप्त समझ रखा था, इसलिए उसके 
उत्तर पर भी उन्हें कुछ सन्देह न हुआ और उसे जाने दिया । 


व्यापारी अपने घर की ओर चलता जाता था और 
हंदय में जिनदास को घन्यवाद देता जाता था कि उन्होने 
अच्छी प्रतिन्ना कराई जिससे वच गया अन्यथा मेरे बचने 
का कोई कारण न था । अब मुझे भी उचित है कि कभी 
मूठ न वोलकर अपनी प्रतिज्रा का पालन करू । इस प्रकार 
विचारता हुआ व्यापारी अपने घर को आया ! 


प्रात काल कोपाव्यक्ष को कोष चोरी होने की खबर 


हुई । कोपाध्यक्ष कोष को देखकर और यह जानकर कि 
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चोरी मे रत्नो के दो ही डिब्बे गये हैं, सोचने लगा कि चोरी 
तो निश्चय ही हुई है, फिर ऐसे समय से मैं भी अपना 
स्वार्थ-साधन क्यों न कर लू ? राजा को तो मैं सूचना दू गा 

“ तभी उन्हे मालूम होगा कि चोरी हुई है और चोरी में 
अमुक वस्तु इतनी गई है । 


इस प्रकार विचार कर कोषाध्यक्ष ने कोष मे से रत्नो 
के आठ डिब्बे अपने घर रख लिये और राजा को सूचना 
दी कि कोष में से रात को रत्नो से भरे हुए दस डिब्बे 
चोरी चले गये । 


इस सूचना को पाते ही राजा को रात की बात का 

स्मरण हुआ । वह विचारने लगा कि रात को जिसने 

अपने आपको चोर बताया था, सम्भवत वही रत्नों के 

डिब्के ले गया है । लेकिन उसने तो रत्नो के दो ही डिब्बे 

» चुराकर लाने को कहा था, फिर दस डिब्छे कंसे चले गये ? 

जान पडता है कि आठ डिब्णे बीच ही मे गायब हो गए 

है। इस तरह सोच-विचारकर राजा ने अभयकुमार को रात 
वाले चोर का पता लगाने की आज्ञा दी । 


नगर में घूंमते-घूमते अभयकुमार उसी व्यापारी की 

ढुकान पर पहुचा और उसके स्वर को पहचानकर अनुमान 
किया कि रात को इसी'ने अ्रपने आपको चोर बतलाया था। 
अभयकुमार ने व्यापारी से पूछा कि क्या आपने रात को 
राजमहल में चोरी की थी ? यदि हा तो क्या चुराया था 
“» और चोरी की वस्तु मुझे बतलाइये । व्यापारी ने चोरी 
करना स्वीकार करके दोनो डिब्बो को अभयकुमार के सामने 
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रख दिया । वह सत्य का महत्व समझ चुका था, इसलिये 
उसे ऐसा करने मे किचित्‌ भी हिचकिचाहट न हुई। 


रत्नो के डिब्बों को देखकर विश्वास करने के लिए 
अभयथकुमार ने व्यापारी से फिर प्रश्न किया कि क्‍या यही थे ? 


व्यापारी ने इस प्रश्न का उत्तर भी हा' कहकर 
दिया । कुमार ने डिब्बों सहित व्यापारी को साथ लेकर 
राजा के सम्मुख उपस्थित किया। राजा कुमार की चातुरी 
पर प्रसन्न होकर कहने लगा कि इसने तो दो ही डिब्बे 
चुराये थे जो मिल गये, शेष आठ डिब्बों, का पता और 
लगाओ । 


अभयकुमार ने अनुमान किया कि डिब्बों में कोषा- 
ध्यक्ष की ही चालाकी होगी । उसने कोषाध्यक्ष को बुलाकर 
कहा कि चोरी गये हुए दस डिब्बों मे से दो डिब्बे तो मिल 
गये, शेष आठ डिब्छे कहा है ? कोषाध्यक्ष घबरा उठा और 
कहने लगा कि चोरी हुई तक, मैं तो अपने घर था, ऐसी 
अवस्था मे मुझे यह क्या मालूम कि शेप डिब्छे कहा है । 


अ्रभयकुमार कोषाध्यक्ष की घबराई दशा देख और 
उसका अस्थिर उत्तर सुनकर ताड गया कि आठ डिब्बो के 
जाने मे इसी की गेईमानी है । उसने कोषाध्यक्ष को भय 
दिखाते हुए कहा कि- सत्य कहो, अन्यथा बडी दुर्देशा को 
प्राप्त होओगे । 


मूठ कहा तक चल सकता है ? कोषाध्यक्ष के होठ 
भय के मारे चिपक से गये और वह कहने लगा--आठ 
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डिब्के मैंने अपने ही घर में रख लिये हैं। मैं अपने कतेंव्य 
और सत्य से च्युत हो गया, इसके लिये क्षमाप्रार्थी हु । 


झ्रभयकुमार ने कोषाध्यक्ष को भी आठ डिब्बों सहित 
राजा के सामने उपस्थित किया । कोषाध्यक्ष की धूतेता 
ओर व्यापारी की सत्यपरायणता देख राजा ने कोषावध्यक्ष 
को तो बन्‍्दीगृह भेजा और व्यापारी को कोषाध्यक्ष नियत 
किया । 


राजा ने व्यापारी को अपराधी होते हुए भी सत्य 
बोलने के कारण अपराध का कोई दण्ड न देकर कोषाध्यक्ष 
नियुक्त किया । इसका प्रभाव लोगो पर क्‍या पडा होगा, 
यह विचारणीय बात है । अपराध तो व्यापारी और कोषा- 
घ्यक्ष के समान ही थे । लेकिन व्यापारी सत्य बोला था 
और कोषाध्यक्ष झूठ । झूठ के कारण ही कोषाध्यक्ष अपने 
पद से हटाया जाकर जेल भेजा गया और व्यापारी को 
सत्य के कारण ही अपराध का दण्ड मिलने की जगह कोषा- 
ध्यक्ष पद प्राप्त हुआ । राजा के ऐसा करने से लोगो के 
हृदय में सत्य के प्रति कितनी श्रद्धा और भूठ से कितनी 
घृणा हुई होगी, यह आप स्वय अनुमान कर सकते है। 


व्यापारी ने चोरी जैसा अपराध करके उसके दण्ड से' 
वचने के लिये भी अपनी प्रतिज्ञा को तोडकर भूठ का 
आश्रय लेना उचित नहीं समझा, लेकित आज-कल के लोग 
साहूकारी मे भी अपने ब्रत का ध्यान न रख, प्राय असत्य 
का ही आश्रय लेते हैं । इसका कारण है कि इन्हे सत्य पर 
विश्वास नही है और व्यापारी को सत्य पर विश्वास हो 


(१६८) 


गया था । लेकिन सत्य पर विश्वास करने और न करने का 
परिणाम भी इस कथा से स्पष्ट है । 


व्यापारी जब कोषाध्यक्ष पद पर पहुच गया, तव उसने 
अपने दूसरे दुगुण भी निकाल दिये और धर्मात्मा वन 
गया । श्रव उसकी भावना ऐसी हो गई कि उसने पहले 
जिस-जिसके यहां चोरी की थी, वह सव वापिस लौटाने लगा । 


इस कथा से प्रकट है कि जिनदास का केवल एक ही 
उपदेश मान लेने से व्यापारी पूरा धर्मात्मा बन गया और 
उसीके प्रताप से राज्य के कोषाध्यक्ष का पद प्राप्त किया । 


साराश यह है कि सत्य बडा ही महत्त्वपूर्ण और 
कल्याणकारक सिद्धान्त है । इसके पालन करने वाले को तो 
सदेव आनन्द है ही, किन्तु जो व्यक्ति सत्य का पालन करने 
वले व्यक्ति के सम्पकें मे एक वार भी आ जाता है और 
उसकी एक भी शिक्षा ग्रहण कर लेता है तो वह भी भविष्य 
मैं श्रपना कल्याण-मार्ग पा जाता है ! 
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२७ : पुरुषार्थ 


यह ससार-समुद्र प्रलय काल के तूफान से क्षुब्ध ससुद्र 
के समान है | ससार-समुद्र मे कर्म रूपी प्रलयकालीत पवन 
से तूफान उठ रहा है और कुटुम्ब-परिवार रूपी मच्छ-कच्छ 
जीव हैं। इस ससार समुद्र को अपनी भुजाओ से पार 
करना कठिन हैं । फिर भी कोशिश करना कत्तंव्य है । 


हिम्मत करने वाले ही कठिन से कठिन कायो मे:भी 
सफलता पाते है । जो कायर पुरुष पहले से ही हिम्मत हार 
कर जैठा रहता है और कहता है कि भई, यह काम तो 
मुझ से नही हो सकेगा, वह साध्य कार्य मे भी सफलता 
नही पा सकता । - 


किसी सेठ का एक लडका जहाज की मुसाफिरी के 
लिए तैयार हुआ । उसके पिता ने उसे बहुत समझाया और 
कहा--वेटा ! अपने घर में बहुत धन है। जहाज मे 
मुसाफिरी करता खतरनाक है । तू क्‍यों व्यर्थ कष्ट सहन 
करता है | मगर लडका वड़ा उद्योगशील था । उसने पिता 
को उत्तर दिया--पिताजी, श्रापका कथन सत्य है, किन्तु इस 
धन को उपाज्जेन करने मे आपने भी तो कष्ट सहन किये 
होगे ? फिर कया मेरे लिए यह उचित होगा कि मैं स्वयं 
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परिश्रम किये बिना ही इसका भोग करूँ ? अ्रगर मैं इस 
घन को बिता परिश्रम किये ही खाने लगा और गुलछर्र 
उडाने लगा तो किसी दिन आप ही मुझे कपूत कहने लगेगे । 
कदाचित्‌ पितृप्रेम के कारण आप न कहेगे तो भी दुनिया 
का सु ह कौन बद करेगा ? फिर इस घन का उपाजन करके 
आपने जो ख्याति प्राप्त की है वह ख्याति मैं कभी नही पा 
सकु गा | बिना कमाये खाने से मैं मिट्टी के पुतले के समान 
बन जाऊगा । जव मैं उद्योग कर सकता हूं तो फिर विना 
कमाये खाना-पहनना मुझो उचित नहीं मालूम होता | अतः: 
आप कृपा करके आज्ञा दीजिए और आशीर्वाद दीजिए । 


अपने पुत्र की कार्यनिष्ठा और साहस देखकर पिता 
को सन्‍्तोष हुआ । उसने कहा--ठीक है । सुपुत्र का यही 
कर्तव्य है कि वह अपने पिता के यश और वैभव में वृद्धि 
करे । उद्योगशील होना मनुष्य का कर्तव्य है । तुम्हारी 
प्रवल इच्छा है तो मैं रोकना नहीं चाहता । 


साहुकार के लड़के ने जहाज तैयार करवाया । समुद्र 
में जहाज किस प्रकार तूफान से घिर जाता है श्रोर उस 
समय किन-किन वस्तुओ की आवश्यकता होती है, इसका 
विचार करके उसने सब आवश्यक वस्तुएं जहाज मे रख ली 
और यात्रा के लिए प्रस्थान कर दिया। चलते-चलते जहाज 
बीच समुद्र मे पहुचा तो अचानक तूफान घिर आया | जहाज 
के डूब जाने की स्थिति आ पहुची । मल्लाहो ने तन-तोड़ 
परिश्रम किया मगर जहाज की रक्षा करने मे सफल नहीं 
हो सके । अन्त से वे भी हार गये । उन्होने कह दिया-- 
अब हमारा वश नहीं चलता । जहाज थोडी देर मे डूब 


(३०१) 
जायगा जिसे बचने का जो उपाय करना हो करे । 


ऐसे विकट प्रसग पर कायर पुरुष को रोने के सिवाय 
ओर कुछ नही सूकता । कायर नही सोचता कि रोना व्यर्थ 
है, रोने से कोई लाभ नहीं होगा । अगर बचाव का कोई 
रास्ता निकल सकता है तो सिर्फ उद्योग करने से ही ॥ 


मललाहो का उत्तर सुनकर साहुकार का लडका पहले 
शौचादि से निवृत्त हुआ । उसने अपना पेट साफ किया। 
फिर उसने ऐसे पदार्थ खाये जो वजन मे हलके किन्तु शक्ति 
अधिक समय तक देने वाले थे । इसके बाद उसने अपने 
सारे शरीर मे तेल की मालिश की, जिससे समुद्र के पानी 
का चमडी पर असर न पड । फिर उसने शरीर से सटा 
हुआ चमडे का वस्त्र पहना, जिससे मच्छ-कच्छ हामि न 
पहु चा सके। इतना करने के बाद एक तख्ता लेकर ससुद्र में 
कूद पडा । उस तख्ते के सहारे वह किनारे लगने के एद्देश्य 
से तेरने लगा । 


साहुकार के लड़के ने सोचा--ऐसे समय में जहाज 
बडा नही, आत्मा बडी है । इसलिए जहाज को छोड देना 
ही ठीक है । जहाज छोड़ देने पर भी मृत्यु का भय तो है 
ही, लेकिन उद्योग करना आवश्यक है । 


मनुष्य के जीवन में कई बार ऐसे संकटमय अवसर 
आरा जाते है, जब उसकी बुद्धि थक जाती है । किसी प्रकार 
का निर्णय करना कठिन हो जाता है । एक ओर कुआ और 
दूसरी ओर खाई दिखाई देती है | ऐसे प्रसग॒ पर अपनी बुद्धि 
को ठिकाने रखना ही बुद्धिमत्ता है । 'परिच्छेदो हि पाण्डित्यम्‌ 
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अर्थात्‌ जो दो मार्गों से से एक मार्ग अपने लिए चुन लेता 
है, क्या कर्त्तव्य है और क्या अकर्त्तव्य है, यह निर्णय कर 
लेता है; वही वास्तव मे पण्डित पुरुष है | जो विपत्ति के-“ 
समय अपनी बुद्धि खो बेठेगा और कर्त्तव्य-अ्रकर्त्तव्य का निर्णय 
न करू सकेगा, वह विपत्ति को और श्रधिक वढा लेगा और 
बुरी तरह चक्कर मे पड जायगा । 


यह बात केवल लोकव्यवहार के लिए ही नही है, 
वरन्‌ धर्म, श्र्थ, काम और मोक्ष--सभी पुरुपार्थों के विषय 
में लागू होती है | 'संशयात्मा विनश्यति' सदेह मे पड रहना 
और निर्णय न करना अपना नाश करना है । निर्णय किये 
विना सिद्धि प्राप्त नहीं होती । 


साहुकार के लडके के सामने इस समय दो बाते उप- 
स्थित थी । एक तो जहाज को वचानो की और दूसरी अपने 
आप को बचाने की । जब जहाज का वचना सभव न 
रहा तो उसने बिना किसी दुविधा के आत्मरक्षा करने का 
निर्णय कर लिया । उसने विचार किया--जब जहाज मे 
रहने पर भी मैं मर जाऊगा तो कायरो की तरह क्यो मरू ? 
मरना ही होगा तो मर्दानगी के साथ मरूगा। यद्यपि इस 
विदज्ञाल समुद्र से तैरकर पार होना अशक्य है। लेकिन प्राण 
छूटने तक हाथ-पैर हिलाते हुए मरूगा । कायर की मौत 
“मरना उचित नहीं । सफलता मिले या न मिले, मैं अपना 
उद्योग नही छोड़ू गा । 


कार्य मे जो सफलता की ही आशा रखता है, बल्कि 
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सफलता की खातिरी करके ही णो कार्य करता चाहताःकै 
वह कार्य नही कर सकता । वह भूल-चूक से कार्य को: 
प्रारम्भ कर देता है श्रौर जब सफलता नही पाता तो उसके 
पश्चात्ताप का पार नहीं रहता । वह निराशा के गहरे कृप्‌ 
से गिर पडता है। इसलिए कहा है-- 


कर्मण्पेवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । 


अर्थात्‌ तुझे कार्य करने का अधिकार है, फल की 
लालप्ता करने का अधिकार नहों है । तू निष्कामभाव से 
अपना कर्तव्य पाल । फल तुझे खोजता फिरेगा । तू फल 
की आशा की भारी गठरी सिर पर लादकर चलेगा तो 
चार कदम भी नहीं चल सकेगा । 


साहुकार का लडका पटिया के सहारे हाथ-पैर मारता 
“ हुआ समुद्र में वह रहा था। उस समय समुद्र की देव 
उसके उद्योग को देखकर सोचने लगा--इससे पूछना तो 
चाहिए कि जब मौत सामने मुह फाड खडी है, तब यह 
समुद्र को पार करने की निष्फल चेष्टा क्यों कर रहा है? 
देव ने आकर पूछा - ओ पुरुष । निरर्थक श्रम करने वाला 
मूल होता है | समुद्र को तैरकर पार करना सम्भव नही हैं 
ओर फिर तूफान के समय की तो बात ही क्या है ? मृत्यु 
के समय अनावश्यक परिश्रम क्यो कर रहा है ” अब हाथ- 


पैर हिलाना छोड दे और इच्छा हो तो भगवान का 
नाम जप । 


महाजातक हाथ-पैर हिला रहा था । देव की सलाह 
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सुनकर भी वह निराश नहीं हुआ । उसने देव से पूछा-- 
श्राप कौन हैं ? देव ने कहा--मैं समुद्र का देव हूं । 


महाजातक--श्राप देव होकर भी क्‍या हम मनुष्यों से 
गये-बीते हैं”? आपका काम तो उद्योग करने के लिए उप- 
देश देने का है, लेकिन श्राप तो उद्योग छोडकर डूब मरने 
का उपदेश देते है ! आप अपना काम करिये और किसी 
का भला हो सकता हो तो वह कीजिये । मुझे भुलावे में 
मत डालिये मैं अपने उद्योग मे लगा हूं । रही भगवान 
के नाम जपने की वात, सो मौत से बचने और मृत्यु से 
दुःख न पहु चने देने हेतु परमात्मा का स्मरण अ्रवश्य करू गा । 


महाजातक ने देव से दूसरो का भला करने के लिए 
तो कहा, मगर श्रपने लिए सहायता न मांगी । 


महाजातक का उत्तर प्रभावित करने वाला था । 
उसने सोचा यह मनुष्य ऐसे विकट समय में भी उद्योग- 
शील और मृत्यु की ओर से निर्भय है | इसके विचार 
कितने उच्च हैं । 


देव ने फिर कहा--भाई, उद्योग करना तो अच्छा है, 
मगर उसके फल का भी तो विचार कर लेना चाहिए । 
फल की प्राप्ति की सम्भावना न हो तो फिर उद्योग करना 
वृथा है । 

महाजातक--मैं फल देखकर ही उद्योग कर रहा हू । 
उद्योग का पहला फल तो यही है कि मुझे जो शक्ति मिली 
है, उसका उपयोग कर रहा हु । दूसरा फल आपका मिलना 
है। श्रगर मैं जहाज के साथ ही डूब मरता तो आपके 
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दर्शन कैसे होते ? मैंने साहस किया, उद्योग किया तो आप 
मिले ऐसी दशा मे मेरा श्रम क्या वृथा है ” 


महाजातक का उत्तर सुनकर देव बहुत प्रसन्न हुआ । 
उसने कहा--तुमने मुझसे बचा लेने की प्रार्थना क्यो नही की । 


महाजातक--मैं जानता हु' कि देवता कभी प्रार्थना 
करवाने की गरज नही रखते । उद्योग मे लगे रहने से मेरा 
मन प्रसन्न है और यही देवता की प्रार्थना है । जिसका मन 
प्रसन्ष और निविकार होगा, उस पर देवता स्वय प्रसन्न होगे। 
इसके अतिरिक्त मेरे प्राथना करने पर अगर आपमुझे वचाएगे तो 
आपके कर्तव्य का गौरव कम हो जायगा । बिना प्रार्थना के 
आप मेरा उपकार करेंगे तो उस उपकार का मुल्य बढ 
जायगा मैं आपके कर्त्तव्य की महत्ता को कम नही करना 
चाहता और न यही चाहता हू कि आपके उपकार का 
मूल्य कम हो जाय । 





श्८ : सच्चा मित्र 


एक राजा का प्रधान था। राजा उसका खुब श्रादर- 


सत्कार करता था । प्रधान विवेकवान था । उसने विचार 
किया--- 


राजा जोगी श्रगिन जल, इसकी उल्टी रीति । 
बचते रहियो परसरास, थोड़ी पाले प्रीति ।। 


ग्रतएव सिर्फ राजा के प्रेम पर निर्मर न रहकर किसी 
दूसरे को भी अपना मित्र बनाये रखना उचित है । मित्र 
होगा तो समय पर काम आएगा । 


इस प्रकार विचार कर प्रधान ने एक नित्य-मित्र 
बनाया । प्रधान अपने इस मित्र के संग खाता, पीता और 
रहता था । वह समभता था कि नित्य-मित्र भी मेरा आत्मा 
है इस प्रकार प्रधान अपने मित्र को वड़ प्रेम से रखने लगा। 


एक मित्र पर्याप्त नहीं है, यह विचारकर प्रधान ने 
दूसरा मित्र भी बनाया । यह मित्र पर्व-मित्र था। किसी 
पर्व या त्यौहार के दिन प्रधान उसे बुलाता-खिलाता-पिलाता 
श्र गपशप करता था । प्रधान ने एक तीसरा मित्र और 
बनाया जो सैन-जुहारी-मित्र था। जब कभी श्रचानक मिल 
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गया तो जुहार उससे कर लिया करता था । इस प्रकार 
प्रधान ने तीन मित्र बनाये । 


समय ने पलटा खाया । राजा प्रधान पर कुपित हो 
गया । कुछ चुगलखोरो ने राजा के कान भर दिये कि 
प्रधान ने अपना घर भर लिया है, राज्य को अमुक हानि 
पहुंचाई है, वह गया है, वह किया है, आदि-आदि । राजा 
' कान के कच्चे होते हैं। उसने एक दिन पुलिस को हुक्म 
दे दिया कि प्रधान के घर पहरा लगा दो और प्रात काल 
होते ही उसे दरवार मे हाजिर करो । 


प्रारम्भ मे राज्य-व्यवस्था प्रजा के उद्देश्य से की गई 
थी । लोगो ने अपनी रक्षा के लोभ से राजा की शरण ली 
थी । मगर धीरे-धीरे राजा लोग स्वार्थी बन गये । पहले 
राजा और प्रजा के स्वार्थों मे विरोध नहीं था । राजाग्रो 
का हित प्रजा का और प्रजा हित राजा का हित था। मगर 
राजाओं मे विलासिता और स्वार्थभावना ने प्रवेश क्रिया । 
तब प्रजा के हित का घात करके भी राजा अपना स्वार्थ 
सिद्ध करने लगे । तभी से राजा और प्रजा के बीच सघर्ष 
का सूत्रपात हुआ । आज बह संघर्ष अपनी चरम सीमा को 
पहुँच गया हैं और राजा के हाथों से शासन-सूत्र हट रहा 
झ् । हर मरणासन्न हो रहा है और प्रजातत्र का उदय 

रहा हें। 


चुगलखोरो ने भूठे-मूठे गवाह पेश करके सिद्ध कर 
दिया कि प्रधान दुष्ट है। राजा ने प्रधान को गिरफ्तार 
करने की आज्ञा दे दी । इधर राजा ने आज्ञा दी और उधर 
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प्रधान के किसी हितैपी ने प्रधान को राजाज्ञा सम्बन्धी 
सूचना देकर कहा-गिरफ्तारी में देर नही है । इज्जत बचाना 
हो तो निकल भागों । 


प्रधान अपनी आवरू बचाने के उद्देश्य से घर से 
बाहर तो निकल पडा, मगर सोच-विचार में पड़ गया कि 
ग्रब कहा जाऊ ” और किसकी शरण लू ? अ्रत में उसने 
सोचा--मे रे तीन मित्र हैं। तीन में से कोई तो शरण देगा 
ही । मगर मेरा पहला अधिकार नित्य-मित्र पर है । पहले 
उसके पास ही जाना योग्य है । 

प्रधान आधी रात और अधछेरी रात मे नित्य-मित्र के 
घर पहु चा | किवाड खटखटाए । मित्र ने पूछा--कौन है ? 

प्रधान ने दवी आवाज मे कहा--धीरे, बोलो धीरे ! 
मैं तुम्हारा मित्र हू । 

मित्र--मैं कौन ? 

प्रधान--तुम तो मुझे स्वर से ही पहचान लेते थे । 
क्या इतती जल्दी भूल गये ? मैं तुम्हारा मित्र हू । 

मित्र--नाम बताओ ? 

प्रधान--अरे ! नाम भी भूल गये ! मैं प्रधान हू । 


मित्र ने किवाड़ खोलकर आधी रात के समय गाने 
का कारण पूछा । प्रधान ने राजा के कोप की कथा कहकर 
कहा - यद्यपि मैं निरपराध हु, मगर इस समय मेरी कौन 
सुनेगा ? इसीलिये मैं तुम्हारी शरण मे आया हू । आगे जो 
होगा, देखा जायगा । 
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मिश्रन--राजा के अपराधी को मेरे घर में शरण ! मैं 
बाल-बच्चे वाला आदमी हू । आपको मेरे हानि-लांभ का 
भी विचार करना चाहिए! राजा को पता चल गया तो 
मिट्टीपलीद होगी ! अगर आप मेरे मित्र हैं तो मेरे घर से 
आपको अभी-अ्रभी चला जाना चाहिए । ह 


प्रधान-मित्र, क्‍या मित्रता ऐसे ही वक्त के लिये 
नही होती ? इतने दिन साथ रहे, खाया-पीया और मौज 
की । आज सकट के समय घोखा दोगे ? क्‍या आज इसी 
उत्तर के लिये मित्रता बाधी थी ? 


मिनत्र--आप मेरे सिनत्र है, इसी कारण तो राजा को 
खबर नही दे रहा हु अन्यथा फौरन गिरफ्तार न करवा 
देता ? लेकिन अगर आप जल्दी रवाना नही होते तो फिर 
लाचार होकर यही करना पडेगा । 


प्रधान--नि्लेज्ज ! मैंने तुझे श्रपत्ती आत्मा की तरह 
स्तेह किया और तू इतना स्वार्थी निकला ! विपदा का 
समय चला जायगा, मगर तेरी करतृत सदा याद रहेगी । 


बाहर रात्रि का घोर अन्धकार था और प्रधान के 
हृदय मे उससे भी घनतर निराशा का अन्धकार छाया था। 
उसे अपने पर्व-मित्र की याद आई । मगर दूसरे ही क्षण 
सथाल आया--जब नित्य-मित्र ने यह उत्तर दिया है तो 
पर्वे-मित्र से क्या आशा की जा सकती है ? मगर चलकर 
देखना तो चाहिए । इस प्रकार विचार कर वह पर्व-मिन्र 
के घर पहुचा । सारी घटना सुनने के बाद मित्र ने हाथ 
जोडकर कहा--मेरी इतनी शक्ति नही का राजा के विरोधी 
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को शरण दे सकू ! आप भूखे हो तो भोजन कर लीजिए। 
चस्त्र या.घन की आवश्यकता हो तो मै दे सकता हूं ।-मगर 
आपको स्थान देने मो असमर्थ हू । 


प्रधान मैं सगा या भूखा नहीं हु । मेरे घर धन की 
कमी नहीं है । मैं तो इस सकट के समय शरण चाहता हू । 
ज़ो संकट के समय सहायता न करे, वह मित्र कैसा ? 


जे न मित्र-दुख होहि दुखारी । 
तिनहिं विलोकत पातक भारी ॥। 


जो अपने मित्र के दुख से दुखित नही होते, उन्हे 
देखने-मे भी पाप लगता है । 


मित्र--मैं यह नीति जानता हुं, मगर राजविरोधी को 
अपने यहा आश्रय देने की शक्ति मुभमे नहीं है । 


प्रधान ने सोचा--हठ करना वृथा है। नित्य-मित्र 
जहां गिरफ्तार कराने को तैयार था, वहा यह नम्रतापूर्वक तो 
उत्तर दे रहा है ! यह विपत्ति मित्रो की कसौटी है । 


' निराश होकर प्रधान सेनजुहारी मित्र की ओर रवाना 
हुआ । उसने सोचा--इस मिन्न पर अपना कोई अधिकार 
तो है नही, मगर चलकर कसौटी करने में क्‍या हर्ज है ? 
यह सोचकर वह अपने तीसरे मित्र के घर पहुचा । राजा 
के कोप की कहानी सुनकर आश्रय देने की प्रार्थना की । 
मित्र ने बढ़ता के साथ कहा--खर, यह तो राजा का ही 
कोप है, अगर इन्द्र का कोप होता और मैं सहायता न देता 


(१११) 


तो आपका मित्र ही कैसा ? श्राप ऊपर चलिए और नि+ 
श्चिन्त होकर रहिये । यह घर आपका ही है । 


प्रधान अपने मित्र के साथ भीतर गया । मित्र ने 
उसका सत्कार करके कहा अगर आपको कोई श्रावश्यकता 
हो तो बिना सकोच कह दीजिए । प्रधान के मना करने पर 
उसने कहा--मनुष्य माज्न भूल का पात्र है। अगर कोई भूल- 
हो गई हो तो मुझसे छिपाइये नहीं, सच-सच कह दीजिए, 
रोग का ठीक तरह से पता लगने पर ही सही इलाज हो 
सकता है'। 


प्रधान सोचने लगा--अपनी बात ऐसे मित्र से नहीं 
कह गा तो किससे कहू गा ? और प्रधान ने उसके सामने 
दिल खोलकर रख दिया । मित्र ने उसे आश्वासन दिया । 


प्रात काल प्रधान के घर की तलाशी ली गई। तभी 
पता चला कि प्रधान अपराधी न होता तो भागता ही 
क्यो ? भागना ही उसके अपराधी होने का सबसे बडा 
सबूत है । राजा के दिल मे बात ठस गई । उसने कहा-- 
ठीक है'। पर भागकर जायगो कंहां ? जहां भी होगा, 
पकडवाकर भगवा लिया जायगा । 


प्रधान का आश्रयदाता मित्र प्रात काल ही राजा के 
दरबार मे-जा पहुचा था । वह- चुपचाप सारी बातें 
सुनता रहा । सारे शहर मे हलचल मची थी । 


सब वातें सुत चुकने के बाद मौका देखकर प्रधान के' 
मित्र ने मुजरा किया । राजा ने कहा--सेठ 'तुम केंभी आते 
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नहीं । आज आने का क्या कारण है ? 
सेठ--पृथ्वीनाथ, कुछ अर्ज करना चाहता हू । 
राजा--कहो । 
सेठ--एकान्त में निवेदन करूगा ! 


..._ राजा और सेठ एकान्त में चले गये । वहां राजा के 
पूछने पर सेठ ने कहा-महाराज प्रधानजी ने क्या अपराध 
किया है ? क्‍या मैं जान सकता हु ? 


राजा ने कई-एक अपराध गिना दिये, जिनके विषय 
मे कोई प्रमाण नही था । 


सेठ -आपके कथन को मिथ्या कंसे कहा जा सकता 
है ? मगर प्रधान के बिना तो काम चलेगा नहीं । आपने 
इस विषय में क्या सोचा है ? 


'राजा--दूसरा प्रधाव बुलाए गे । 
सेठ ->कदाचित्‌ वह भी ऐसा ही निकला तो क्या होगा ? 
राजा--उसकी परीक्षा कर लेगे । 


सेठ > नये प्रधान की जिस प्रकार जाच करेंगे, उसी 
प्रकार श्रगर पुराने प्रधान की ही जाच की जाय तो क्या' 
ठीक, न होगा ? वह नया आएगा तो पहले अपना घर 
बनाएगा । उपद्रव भचा देगा । शायद आपको फिर पश्चा- 
त्ताप करना पडंगा। पुराने प्रधान से श्रभियोगो के विषय से 
आप स्वय पूछते और सनन्‍्तोषजनक उत्तर न मिलने पर यही 
केंद कर लेते तो क्या हानि थी ” मगर आपने उस खान- 
दाती प्रधान के पीछे पुलिस लगा दी । यह कहा तक 


| 
है 
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उचित है, आप, सोचे । 


सेठ की बात राजा को ठीक मालूम हुई । उसने 
कहा--सेठ, तुम राज्य के हितचिन्तक हो । इसी कारण तुम्हे 
राजा और प्रजा के बीच का पुरुष नियत किया है और 
सेठ की उपाधि दी गई है। मगर प्रधान न मालूम 
कहा चला गया है ” वह होता तो मैं उसको सब बात 
पूछता । 


सेठ-प्रधानजी मेरे आत्मीय मित्र हैं। मुझे उनकी 
सब वातो का पता है। उनके अभियोगो के विषय मे 
मुभसे पूछें तो सम्भव है, मैं समाधान कर सकू । 


राजा--प्रधान तुम्हारे मित्र हैं ? 


सेठ-मैंनेन तो कभी छुदाम दी है न ली है। 
आपके प्रधान होने के नाते और मनुष्यता के नाते, उनसे 
मेरी मिन्रता है। मित्रता भी ऐसी है कि उन्होने मुझसे 
कोई वात नही छिपाई । 


राजा--अ्रच्छा देखो, प्रधान ने इतना हजम कर लिया । 


. सेठ-ऐसा कहने वालो ने गलती की है । फला बही 
मभगवाकर देखिए तो समाधान हो जायगा । | 


बही मगवाकर देखी गई। राजा ने पाया कि वास्तव 
में अभियोग निराघार है | इसी प्रकार और दो-चार बातो 
की जाच की गई। सब ठीक पाया गया । सेठजी बीच-बीच 
में कह देते थे--हा इतनी भूल प्रधानजी से अवश्य हुई है 
और वे इसके लिए भेरे सामने पश्चात्ताप भी करते थे । 
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आपसे भी कहना चाहते थे, मगर शायद लिहाज के कारण 
नही कह सके । 


राजा--प्रधान ने पश्चात्ताप भी किया था ? मगर 
इतने बडे काम में भूल हो जाना सभव है । वास्तव मे मैंनें- 
प्रधान के साथ अनुचित व्यवहार किया है, किन्तु अब तो 
उसका मिलना कठिन है ? कौन जाने कहा चला गया होगा ? 


सेठ-- श्रगर आप उनके सम्मान का वचन दें तो में ला 
सकता हू । 


राजा-क्या प्रधान तुम्हारी जानकारी मे: है ? 


सेठ -जी हा । मगर विना अपराध सिर कटाने के लिए 
मैं उन्हे नही ला सकता । आप न्याय करने का वचन दे तो 
हाजिर कर सकता हू । 


राजा--मैं वचन देता हू कि प्रधान के गौरव की रक्षा 
की जायगी । यही नही, वरन्‌ चुगलखोरो का मु ह काला किया 
जायगाः। 


सेठ--महाराज, अपराध क्षमा करे। प्रधानजी मेरे घर 
पर हैं । 


राजा - सारे नगर मे उनकी बदनामी हो गई है । उसका 
परिमाजेन करने के लिए उनका सत्कार करना चाहिए । मैं 
स्वयं उन्हें लिवानो चलू गा और आदर के साथ हाथी पर 
विठाकर ले आऊगा । जिसने अपमान किया है, वही मान' 
करे तो अ्रपमान मिट जाता है ॥ 
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हाथी सजाकर राजा सेठ के घर की ,तरफ रवाना 
हुआ । सेठ ने जाकर प्रधान से कहा--प्रधानजी, आपको 
दरबार मे पधारना होगा । 


प्रधात--क्या गिरफ्तार कराओ्रोगे ? 
सेठ--क्या मैं पापी हू' ? महाराज द्वार पर आ पहु चे 
हैं और झ्ादर के साथ आपको ले जाएगे । 


सेठ के साथ बाहर आकर प्रधान ने राजा को मुजरा 
किया । राजा ने हाथी पर बेठने का हुक्म दिया । प्रश्नान 
शभिन्दा हुआ । तब राजा ने कहा-जो होना था, हो चुका । 
शमने की कोई बात नही है। मू्खों की बातो मे आकर मैंने 
तुम्हारा अपमान किया है | मगर अ्रब किसी प्रकार की 
शका मत रखो । 


दरबार मे पहु चकर प्रधान ने निवेदन किया--मेरे 
विरुद्ध जो भी आरोप है उनकी कृपा कर जाच कर लीजिए । 
इससे मेरी निर्दोषता सिद्ध होगी और चुगलखोरो का मुह 
आाप्र ही काला हो जायगा । 


. जम्बूकुमार अपनी पत्नियों से कह रहे है--कहो, मित्र 
केसा होना चाहिए ? उनकी पत्नियों ने कहा--पहला मित्र 
तो मुह देखने योग्य भी नही है । दूसरे ने हृदय को नही 
पहचाना 'और अनावश्यक वस्तुएं पेश की । तीसरे मित्र ने 
हृदय को पहचाना और उसी के अनुसार उपाय किया । 
इसलिए मित्र हो तो तीसरे मित्र के समान्त होना चाहिए । 


ज़म्बूकुमार कहने लग्रे--प्रधान के समान मेरे तीन 
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मित्र है नित्य-मित्र यह शरीर है । इसे प्रतिदिन नहलाता- 
धुलाता हूं, खिलाता-पिलाता हु और सजाता हू । परन्तु 
कष्ट का प्रसग आने पर, जरा या रोग के भाने पर सब 
से पहले शरीर ही धोखा देता है। इतना सत्कार-सम्मान 
करने १२ भी यह शरीर शग्रात्मा के बन्धन नही तोड़ सका। 
अतएव शरीर को आत्मा से भिन्न और अन्त में साथ न 
देने वाला समककर उस पर ममता रखना ' उचित नहीं है। 


माता, पिता, पत्नी आदि कुटुम्बी जन पर्व-मिन्र के 
समान है । पत्नी पति पर प्रीति रखती है किन्तु जब कर्मा 
रूपी राजा का प्रकोप होता है, तव वह अपने पति को 
छुडा नही सकती । 


जा दिन चेतन से कर्म शजन्नुता करे । 
ता दिन कुटुम्व से कोउ गर्ज न सरे ॥। 


जिस दिन कर्म चेतन के साथ शत्रुता का व्यवहार 
करता है उस दिन कुटुम्बी जन क्‍या कर सकते हैं ? वे 
व्याकुल भले ही हो जाए और सहानुभूति प्रकट करे, किन्तु 
कष्ट से छुडाने में समर्थ नही होते । 


जम्बूकुमार अपनी पत्नी से कहते है--मेरे तीसरे मित्र 
सुधर्मास्वामी हैं | उन्होने आत्मा और कर्म की भिन्न-भिन्न, 
व्याख्या करके उसी प्रकार समभाया है जैसे सेठ ने राजा को 
समभाया था । इस तीसरे मित्र की बदोलत ही आत्मा 
दुख से मुक्त होता है और अपने परमपद पर प्रतिष्ठित 
होता है । 


(२१७) 
श्रप्पा कत्ता विकत्ता य दुह्मण य सुहाण य । 


हे आत्मा ! श्रगर तू चाहे तो दुख क्षण भर भी 
नही ठहर सकता । मगर तू धन की कुड्जी भी अपने हाथ 
मे रखना चाहता है और स्वर्ग की कुज्जी भी अपने हाथ में 
रखना चाहता है । यह दोनो बाते एक साथ नही हो सकतीं 
वस्तुत. सच्चा मित्र वही है जो उपकार करता है, सकट से 
बचाता है और सनन्‍्मार्ग पर ले जाने का प्रयत्न करता है १ 
मित्र का यह स्वरूप आध्यात्मिक दृष्टि से ही समभने 
योग्य नही है. किन्तु व्यावहारिक और नैतिक दृष्टि से भी 
समभने योग्य है । आचारागसूत्र मे कहा है-- 


पुरिसा ! तुममेव तुम मित्त कि वहिया मित्तमिच्छसि । 


अर्थात्‌-हे पुरुष ! तू अपना मित्र आप ही है। 
दूसरे मित्र की अभिलापा क्‍यों करता है ? 


(९ 
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किसी जमाने नरमेध भी किया जाता था और पशुमेघध 
तो साधारण बात हो गई थी । नरमेघ में मनुष्य की और 
पशुमेध में पशुओं की वलि दी जाती थी । नरभेघ की 
बात जाने दीजिए । वह तो धृणित है ही पर पशथुमेध भी 
कम धृणित नही है । निर्देयता के साथ पशुओ को आग में 
भोक देना शाति प्राप्त करने का कंसा ढोग है, यह वात एक 
आख्यान द्वारा समभना ठीक होगा । 


एक राजा पशु का यज्ञ करने लगा । राजा का मत्री 
न्यायजील, दयालु ओर पक्षपातरहित था । उसने विचार 
किया--गान्ति के नाम पर वध करना कौन-सी शाति है ? 
क्या दूसरों को घोर अशात्ति पहुचाना ही शाति प्राप्त करना 
है ” अपनी शाति की आशा से दूसरो के प्राण लेना जघ- 
न्यतम स्वार्थ है । क्या इसी निष्कृट स्वार्थ मे गाति वि- 
राजमान रहती है ? शाति देवी की सौम्य मूर्ति इस विक- 
राल और अधम कृत्य मे नहीं रह सकती । उसने 
यज्ञ कराने वाले पुरोहित से पुछा--आप इन सूक पशुओं को 
शाति पहु चाकर शाति किस प्रकार चाहते है । 


पुरोहित ने कहा--इन वकरो का परमात्मा के नाम 
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पर बलिदान किया जाथगा'। इस बलिदान के प्रताप से 
सवको शाति मिलेगी । 


मन्त्री--ईश्वर अगर सब का स्वामी है तो इन वकरो 
का भी स्वामी है या नही ? और जैसे सब लोग शाति चाहते 
हैं उसी प्रकार ये शाति चाहते है या नही ”? अगर यह भी शाति 
चाहते है तो इन्हे क्यो मारा जा रहा है ? 


पुरोहित मन्त्री के प्रश्न का उत्तर नहीं दे सका । 
अतएव उसने क्रोध से आकर ककंश स्वर में कहा--ञ्राप 
नास्तिक मालूम होते है । यहा में दूर चले जाइए, अन्यथा 
यज्ञ अपविन्न हो जायेगा । 


मन्त्री- मै नास्तिक नही, आस्तिक हू । परन्तु यह 
जानना चाहता हु कि जिन जीवो के लिए तुम शान्ति चाह 
रहे हो, उनमे यह बकरे भी है या नहीं ? 


सव्वे जीव[ वि इछन्ति, जीविउ न मरिज्जिउ । 


अर्थात--सभी जीव जीवित रहना पसन्द करते हैं । 
मरना कोई नहीं चाहता । 


जब सभी जीव जीना चाहते है ओर मरना नही 
चाहते है तो इन्हे अशाति पहुचा कर, मारकर, शान्ति 
चाहना कहा का न्याय है ? तुम भी शाति चाहते हो, यह 
बकरे भी श्ञाति चाहते है, फिर इन्हे क्यो मारते हो ? 


पुरोहित के पास इस सरल प्रश्न का कोई उत्तर नही 
था । वह ऊटठपटाग वात करके मनन्‍्त्री को टालने का उपाय 
करने लगा । 
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मन्‍्त्री ने विचार किया कि यह यज्ञ राजा की आना 
से हो रहा है | पुरोहित लोग यो कहने से नही मानेंगे । 
अतएव उसने प्रधान पुरोहित से कहा--मैं लौट कर आता 
हू, तव तक इन पशुओ्रो को मारने का काम बन्द रखा जाय । 
यह मेरी अधिक्ृत आजा है ? 


मन्‍्त्री सीधा राजा के पास पहुचा । उसने राजा से 
कहा--महाराज ! नगर मे बड़ा शअ्रत्याचार हो रहा है । 


राजा--तों आप किस काम के लिए है ? श्रत्याचार 
को रोकत क्यो नहीं ? 


भनन्‍्त्री -अत्याचार करने वाले तो स्वय राजग्रुरु है । 
उनके सम्बन्ध मैं जब तक आप विशेष आजा न दे, मैं क्‍या 
कर सकता हू ? 


राजा--राजगुरु क्या अत्याचार कर रहे है ? 
मन्त्री--लोगो के बच्चों को जबर्दस्ती मूडकर साधु 
चना रहे है | सव वच्चे और उनके मा-वाप रो रहे हैँ । 
आप जैसी आज्ञा दे, वेसा ही किया जाय । 


राजा को राज ग्रुरु की जवर्दस्ती अच्छी नहीं लगी । 
उसने मन्‍्त्री से कहा--इस अत्याचार को जल्दी रोको । न 
माने तो कानून के अनुसार उचित कार्यवाही करो। 

राजा की आज्ना प्राप्त कर मन्त्री फिर यज्ञ स्थल पर 
आाया । उसने यज्ञ करने वाले पुरोहितो से कहा-इन पशु- 
ओ को छोड दो । इनका हवन नहीं किया जायगा । 

प्र० पुरोहित-क्यों ? 
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सन्‍्त्री -इनकी आत्मा नहीं चाहती । 


प्र० पुरोहित--आप शास्त्र की बात नही समभते | हम 
लोग इन पशुओ की कुछ भी हानि नही कर रहे हैं । हम तो 
इन्हे सीधे स्वर्ग भेज रहे हे। स्वर्ग मे पहुच कर इन्हे दिव्य 
सुख प्राप्त होगा । न आप यह जानते हैं और न बकरे ही 
जानते हैं । हम ज्ञानी हैं । हमने शास्त्र पढे है । अतएवं 
इन बकरो की भलाई में बाधा मत डालिए । 


भन्‍्त्री -- आपका ज्ञान तो आपके कामो से और आपकी 
चातो से प्रकट ही है | परन्तु जब यह पशु स्वर्ग चाहते हो, 
तब तो स्वर्ग भेजना उचित कह सकते थे। मगर यह स्वर्ग 
नही चाहते । जबर्दस्ती इन्हे क्यो भेज रहे हो ? 


आखिर बकरे बचा लिए गये । पुरोहित घबराया । 
उसकी दुकानदारी जो उठ रहो थी ! फिर उन्हे पूछता ही 
कौन ? वे भी राजा के पास पहु चे। कहने लगे-अन्नदाता ! 
जाति के लिए यज्ञ प्रारम्भ किया गया। परलच्तु यज्ञ मे 


वलि दिये जाने वाले बकरो को मन्त्री ने छुडा लिया और 
यज्ञ रोक दिया । 


राजा असमजस में पड गया | सोचने लगा--मामला 
क्या है ? आखिर उसने मन्‍्त्री को बुलवाया। बकरे छुडवाने 
के विषय मे प्रश्त करने पर मन्‍्त्री ने उत्तर दिया--महाराज ! 
मैंने आपकी आज्ञा से पशुओ को मरने से बचाया है । 

राजा--मैंने यह आज्ञा कब दी ? 

सन्ज्ञी--आपने आज्ञा दी थी की जबरदस्ती साधु न 
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बनाया जाय | 


राजा--वह तो साधु बनाने के विपय मे थी । वकरों 
के विषय में तो कोई आज्ञा नही दी गई । 


मत्री--जैसे दूसरे लोग कहते है कि हम साधु बनाकर 
स्वर्ग भेजते हैं, उसी प्रकार इनका कहना है.कि हम वकरो 
को मार कर स्वर्ग भेजते है । जब जबदेस्ती साधु नही 
वनाने दिया जाता तो फिर जवर्दस्ती बकरों को कैसे स्वग 
भेजा जा सकता है। 


राजा विवेकवान था उसने मन्नी की बात पर 
विचार किया । विचार करने पर उसे जचा कि मत्री की 
बात सही है । 

राजा ने फिर पुरोहित को बुलवाया । पुरोहित के 
जाने पर राजा ने पूछा--उन पशुओं को मारने का उद्देश्य 
क्या है ” उन्हे अमर क्यो न रखा जाय ? उन्हे अमर 
रखने से क्‍या ईश्वर प्रसन्न नही होगा ? 


प्रधान पुरोहित ने कहा--महाराज, आप भी भ्रम में 
पड गये है । हम पशुओ को मारते नहो, स्वर्ग भेजते है । 
मत्री ने कहा--महाराज, मै पशुओ की ओर से कुछ 
निवेदन करना चाहता हु । उन पश्ुओ ने बडी दीनता के 
साथ प्रार्थना की है । वह प्रार्थना यह है-- 
कहे पशु दीन सुन यज्ञ के करैया मोहि, 
होमत हुतासन में कौनसी वडाई है । 
स्वर्गसुख मैं न चह् देहु मुझे यो न कह , 
वास खाय रहू मेरे दिल यही भाई है। 
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जो तू यह जानत''है वेद यो बखानत है, 
जज्ञ-जरी जीव पाये स्वगे-सुखदाई है । 
डारो क्यों न वीर ! यामे अपने कुटुम्बी ही को, 
मोहिं जिन जारे जगदीस की दुहाई है ।। 


पशुओ की यह प्रार्थना है। वे दीन-से-दीन स्वर में 
यज्ञ करने वाले से कहते हैं--क्या तुम ईश्वर के भक्त हो ? 
जिस वेद के नाम पर तुम हमे होमते हो, उसमे कहे हुए 
अहिंसा धर्म को छिपा कर हमे होमने में तुम्हारी कौन-सी 
वडाई है ? मैं स्वर्ग का सुख नही चाहता । मैं तो घास 
खाकर जीवित रहना चाहता हू । हे याज्ञिक [ अगर तू 
सच्चे दिल से समझता है कि यज्ञ मे होमा हुआ जीवधारी 
स्वर्ग मे जाता है तो अपने कुटुम्ब को ही स्वर्ग मे भेजने के 
लिए क्यो नही होम देता ? हम मूक पशुओ से क्यो रूठा है ! 


एक आदमी अपने हाथ में हरी-हरी घास लेकर 
खडा हो और दूसरा स्वर्ग मे भेजने के लिए तलवार लिए 
खडा हो तो इन दोनो में से पशु किसे पसन्द करेगा ? वह 
किस की ओर मुह लटकाएगा ? 


घास वाले ले की ओर ! 


इससे प्रकट है कि पशु स्वर्ग जाने के लिए मरना 
नहीं चाहता और घास खाकर जीवित रहना चाहता है । 
मन्री कहता हैं--अगर यज्ञ करने वाले कहते है कि पशुओ 
को अज्ञान है और हम ज्ञानी है, इसलिए उन्हे स्वर्ग भेजते 
हैं, तो इसके उत्तर में पशुओ का कहना है कि हमे तो इस 
बात पर विश्वास है नही, अगर इन्हे विश्वास है तो ये लोग 
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अपने कुटुम्व को स्वर्ग मोज़े । अ्रगर इन्होने अपने बेटे को 
इस प्रकार मारकर स्वर्ग भेजा होता तो हमे विश्वास हो 
जाता कि ये दिल से ऐसा मानते हैं। मगर जब यज्ञ करने 
वाले अपने माता, पिता और पुत्र आदि को स्वर्गसुख से 
वचित रखकर हमे स्वर्ग भेजने की वात कहते है तो हमे 
इनकी वात पर विश्वास नहीं होता । इसतिए हमे मारने 
वालो को परमात्मा की दुहाई है । 


मत्री कहता है-उन पशुओ की तरफ से यह फरि- 
याद है और वे इसका उत्तर मागते है ? 


राजा ने यज्ञ करने वाले पुरोहितो से पूछा--क्या 
आप लोग अपने परिवार को यज्ञ मे होम सकते हैं ? 


पुरोहित--शास्त्र मे पशुओं को होमने का विधान है, 
कुटुम्ब को होमने का कही विधान नहीं है । 


राजां--तव तो कहना पडोेगा कि आपका शास्त्र भी 
पक्षपात से भरा हैं । वस, अब रहने दीजिये | क्षमा कीजिये, 
मैं ऐसी शान्ति नहीं चाहता । मेरा उद्देश्य किसी को 
बअशात्ति पहु चा कर शाति प्राप्त करना नही है। मेरा कर्त्तव्य 
मुझे सव को शाति पहुचाने के लिए प्रेरित करता है । 


मतलब यह है कि किसी भी जीव का हनन करने से 
शाति प्राप्त नही हो सकती । किसी भी प्राणी को दुःख न 
पहुचा ने से ही वास्तविक शान्ति प्राप्त हो सकती है । 


ह्ज्ल्के 


एक विद्याधर ने किसी मनुष्य को अकाशगामिनी 
विद्या सिखाई । उसने विद्या की परीक्षा तो कर ली, मगर 
ऐसा अवसर उसे हाथ न लगा कि वह उससे विशेष काम 
लेता । अन्त मे मरते समय उसने अपने लडके को वह 
विद्या सिखलाई और कहा वेटा, यह विद्या मैं सिद्ध कर 
चुका हू । इसमे सन्देह न करना । पिता का देहान्त हो 
गया । 


जब कुछ समय बीत गया तो लडके ने सिद्ध की हुई 
विद्या की परीक्षा करने का विचार किया । वह पिता के 
कथनानुसार सब सामग्री लेकर जगल में गया। वहा बड के 
पेड के नीचे एक भट्टी खोदी । उस पर तेल की कढाई 
जमाई और चौरासी तारों का एक छीका बनाकर सूत के 
घागे भे चाधकर पेड की डालियों पर लटका दिया । 


भट्टी में आग जलाकर, जब तेल खौलने लगे तव म॒त्र 
को पढने-पढते छीके में गैठना था और एक-एक वार मत्र 
बोलकर एक-एक तार काठते जाना था । यद्यपि यह विद्या 
उसके पिता की आजमाई हुई थी और किसी प्रकार के 
सजय का कोई कारण न था- फिर भी लडका बहुत डरा। 
वह सोचने लगा--मैं छीके पर चढ़ू और छीका टूटकर 
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गिर जाय तो मैं सीधा कढाई मे आ गिरूगा--जल मरूगा । 


इधर लडका इस पश्मोपेश मे पडा था, उधर नगर मे, 
राजमहल मे चोरी हुई । बहुत-सा जवाहरात आदि चोरी 
चला गया । सिपाही चोर के पीछे पडे । ढू ढते-ढू ढते श्राखिर 
चोर दिखाई दिया । अव चोर आगे-आगे भागता जाता था 
और सिपाही उसका पीछा कर रहे थे । चोर जगल मे 
पहुँचा । उसे वह बडका दिखाई दिया । सिपाही जगल को 
चोरों ओर से घेर खडे हो गये । 


चोर ने लडके से पूछा--भाई क्‍या कर रहे हो ” 
लडके ने उत्तर दिया-मुझे धन चाहिए । धन प्राप्त करने 
के लिए अपने पिताजी द्वारा सिद्ध की हुई विद्या से आकाश 
में उडकर घन लेने जाऊगा । पर भय लगता है-कही 
कढाई में तन गिर पड़ू ? 


चोर ने कहा--तुम्हे घन चाहिए तो लो, मेरे पास 
वहुत-सा धन है । मुझे अपना मन्त्र सिखा दो । 


लडका घन लेकर फूला न समाया । उसने चोर को 

मन्त्र सिखा दिया । चोर वेखटके छीके पर जा बैठा । वह 

एक वार मन्त्र बोलता और एक तार काट देता । जब 

सभी तार कट गये तो सरे-से आकाश मे उड गया । लडके 

ने सोचा-पिताजी का बताया मत्र सच्चा था । मगर मुझे 

धन की आवश्यकता थी और वह मिल गया । तब जान 
जोखिम मे डालने की क्‍या आवश्यकता है ? | 


अरुणोदय हुआ । पूर्व दिशा से लालिमा छा गई । 
कुछ-कुछ प्रकाश फैलने लगा । सिपाही भाडी मे दाखिल 
हुए । उन्होने चोरी के माल के साथ लडके को पकड लिया 


(२२७) 


लडका हैरान था । उसकी समझ मे नहीं आ रहा 
था | उसने कहा-म्ुझे आप क्यों पकडते है ? मैने अपराध 
क्या किया है ? 


सिपाहो-चोरी का माल पास मे रख छोडा है और 
पूछता है--क्यो पकडते हो ? 


लडका--चोरी का माल ? यह चोरी का है ? मुझे 
एक आदसी ने दिया है और वह आकाश में उड गया है। 


सिपाही - चल, रहने भी दे । अ्रव भी हमे उल्लू 
वताना चाहता है ! आदमी कही आकाश मे उद्ते हैं ! 
चालाक कही का ! 


लडके के होश । उड़ गये वह पश्चात्ताप करने लगा 
कि अगर मैंने पिताजी के वचनो पर विश्वास किया होता 
तो यह दिन नही देखना पड़ता । 





३१ : दृष्टि-शेद 


किसी गाव में एक हाथीं आया । उसे देखने के लिए 
सांव के सभी लोग जमा हो गए । उस गाव में कुछ अन्णे 
सी रहते थे । वे भी हाथी देखने चले । रास्ते में किसी ने 
उनसे कहा-तुम्हारे आखे नहीं है, हाथी कैसे देखोगे ? 
श्रन्धो ने कहा--हम हाथ फेरकर हाथी देख लेगे । 

श्रन्शों हथी के पास पहुचे और देखने लगे । एक अन्छे 
के हाथ में हाथी का दात आया। वह कहने लगा--मैं समझ 
गया, हाथी कसा होता है ! हाथी मूसल जैसा होता है । 

दूसरे अन्छे के हाथ में हाथी की सू ड आई। वह पहले 
अच्छे से कहने लगा--तेरा कहना गलत है । हाथी मूसल 
जैसा नही, कोट की वाह सरीखा होता है । 

तीसरे अ्रन्धे के हाथ में हाथी का पैर आया । उसने 
कहा--तुम दोनों भूठे हो | हाथी खम्भे सरीखा है । 

चौथे के हाथ हाथी का पेट लगा । वह वोला-तुम 
तीनो भूठ कहते हो । हाथी तो कोठी सरीखा होता है । 

पाचगे अन्धे के हाथ में हाथी के कान झ्राये । वह वोला- 
तुम सभी भूठे हो । हाथी तो सुप (छाजला) सरीखा है । 

इस प्रकार और भी श्रन्थे एक-दूसरे को भझूठा कहने 
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लगे और आपस में रंगडने लगे । इतने मे वहा एक आख 
वाला मनुष्य आ पहुचा । आख वाले ने उन अन्धों से 
कहा--तुम लोग आपस में लडते क्‍यों हो ”? तुम सब एक- 
एक अदा में सही कहते हो । पर जब सबकी मान्यताशञ्रो का 
समन्वय करोगे तभी हाथी का परिपूर्ण स्वरूप समझ में 
आएगा । 


आखिरकार उस आख वाले पुरुष ने उन अन्बो को 
हाथी के एक ही अग को हाथी मान लेने से कंसी भअ्रमणा 
उत्पन्न होती है, यह बात समझाई और यह भी समभाया 
कि किस प्रकार सब के मन्तव्य का समन्वय करने से पूर्ण 
वस्तु का पता चलता है । 


इस रुष्टान्त का सार यह है कि जो व्यक्ति अन्धो की 
तरह वस्तु के एक अश को स्वीकार करके अन्य अशो का 
सर्वेथा खण्डन करता है और एक ही अश को पकड रखने 
का आग्रह करता है, वह मिथ्यात्व मे पड जाता है। दूसरे 
नयो का निषेध करने वाला व्यक्ति स्वयं जिस नय का झव- 
लम्बन करता है, उसका वह नय दुर्नेय वन जाता है ॥ अत- 
एवं भ्रपत्ती बात का हठ न पकडकर दूसरो के कथन पर भी 
सम्यक्‌ प्रकार से विचार करना चाहिए और विवेक के साथ 
पूर्वापर विचार करके सत्य वस्तु पर श्रद्धा रखनी चाहिए। 
यही सम्यवकत्व है। पुण्योदय होने पर ही सम्यक्त्व की प्राप्ति 
होती है । स्यादह्वाद-सिद्धान्त किसी किस्म का दुराग्रह न 
करके यह मानने का उपदेश देता है कि जो सच्चा है सो 
मेरा, यह नही कि मेरा सो सच्चा । अतएव सम्यक्‍त्व 
प्राप्त करके मोक्ष की सिद्धि के लिए पुरुषार्थ करो। सम्यक्त्व 
में पराक्रम करना ही मोक्ष-प्राप्ति का राजमार्ग है। छः 


: श्रहेन्नक को धर्मवीरता 


जैसे आप घन चाहते है उसी प्रकार अरणक भी 
चाहता था । आप व्यापार करते है, अरणक भी व्यापार 
करता था । एक वार अरणक का जहाज देवता ने दो 
उ गलियो से उठाकर रोक दिया। तमाम लोग घवरा उठे। 
बोले--ऐ अरशणशकजी ! तुम क्यो जिद करते हो ! तुम्हारी 
जिद हमे ले बेठेगी । 


अरणक ने विश्वस्त भाव से उत्तर दिया--भाइयों । 
'घबराते क्यो तुम्हे डबाने वाला कौन है ? 

लोग कहने लगे-वाह भाई, जहाज दो उ गलियों से 
उठाया हुआ है । पल भर में उलट सकता है । फिर पूछते 
हो कौन उलट सकता है ? 


अरणक ने कहा-मुभसे अधर्म को धर्म मानने के 
लिए कहा जा रहा है । मै अधर्म को धर्म कैसे मानू ” 
जहाज को डुवाता कौन है ? अधर्म ही ड्वाता है। धर्म तो 
तारने वाला है। अगर जहाज ड्व भी गया तो चिन्ता 
क्या है ? अधर्म ही तो डब्ेगा ! 

आखिर हार मानकर देवता ने कहा--घन्य है तुझे ! 
तू परीक्षा मे उत्तीर्ण हुआ । तेरा धर्म दढ है । 

मित्रो ! जिद करो तो ऐसी करो । सत्य की जिद 
करने वाले का कल्याण हो जाता है । ध््कठ 


३३ : परमात्मा की विभुता 


परमात्मा को अविनाशी और विभु जानने का प्रमाण 
है-पाप में प्रवृत्ति न करना । जिसे परमात्मा की नित्यता 
और व्यापकता पर विश्वास होगा, उससे पापकर्म केदापि न 
होगा । आपके साथ राजा का सिपाही हो, तब आप क्या 
चोरी करेंगे ? आपको भय रहेगा कि सिपाही है, चोरी 
केसे करे ? इसी प्रकार जिसने परमात्मा को व्यापक जान 
लिया, वह किसी के साथ कपट कैसे कर सकता है ? जब 
कभी उसके हृदय मे विकार उत्पन्न होगा, और कपट करने 
की इच्छा का उदय होगा, तभी वह सोचेगा--ईश्वर 
व्यापक है, उसमे भी है, मुझमे भी है। मैं केसे कपट करू ? 
मैं जो ठगाई की बुराई करना चाहता हू, उसे परमात्मा 
देख रहा है । ऐसी स्थिति मे मैं कैसे इस पाप मे प्रवृत्त होऊ ? 


परमात्मा की सच्ची प्रार्थना करके हमे इस उच्च 
स्थिति तक पहुचना है । एक उदाहरण के द्वारा यह बात 
सरलता से समभ में आयेगी । 


एक गुरु के पास दो व्यक्ति शिष्य बनने के लिए गये । 
गुरु के पास पहु चकर उन्होंने निवेदन किया-महाराज ! हम 
आपकी विद्या, वुद्धि और शक्ति की प्रशसा सुनकर आक्रपित 
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हुए है और आपके शिप्य वनकर सब विद्याएं प्राप्त करना 
चाहते है । कृपा करके श्राप हमे अपना शिप्य बनाइये । 


गुरु को शिष्य का लोभ नहीं था । श्रतएवं उसने 
क्ह्य--आपको चेला वनना सरल मालूम होता हैं पर मुझे 
गुर बनना कठिन जान पडता है । इसलिए पहले परीक्षा 
कर लूगा । 


आप लोग रुपये वजा-वजाकर लेते है और वहिने 
हब्यिां ठोक़र-वजाकर लेती हैं । ऐसा न करने से वाद में 
कभी-कभी पछताना पडता है और उप।लम्भ सहना पड़ता 
हैं । इसी प्रकार ओेले खराब निकले तो गुरु को उपालम्भ 
मिलता है | यो तो भगवान का शिष्य जमाली भी खराब 
निकला, परन्तु पहले जांच-पडताल कर लेना आवश्यक है। 
ऐसा विचार कर ग्रुरु ने उन दोनों से कहा-पहले 
परीक्षा कर लूँ गा, फिर शिष्य वनाऊंगा । 
शिप्य--जो, ठीक है । परीक्षा कर देखिये । 
गुरू ने कोठरी में जाकर एक मायामय कबूतर बनाया 
वीर बाहर आकर चेले से कहा-इसे ले जा्रों और ऐसी 
जगह मार लाबो, -जहा कोई देखता न हो । 
पहले बैले ने छवृतर हाथ मे लिया और सीचा-- 
ह कोन कठिन काम है। ऐसी जगह बहुत है, जहा एकान्त 
कोई देखता नहीं और मारना तो कबूतर ही है, कोई 
जेर तो मारना ही । यह सोचकर वह कबूतर को ले 
गया और किसी गलीं मे जाकर, उसने कबुतर की गर्दन 
मनोद्र डाली । मद्य हुआ कबूतर लेकर वह चुरु के पास 
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झाया । बोला--लीजिये, गुरुजी यह मार लाया । किसी ने 
देखा नही । 


गुरु ने कहा--तुम शिष्य होने योग्य नहीं। अपने घर 
का रास्ता १कडो । 


चेला--क्यो, मैं अयोग्य कंसे ”? मैंने ठोक तरह आपकी 
आज्ञा का पालन किया है । 


गुरु-नही तुने मेरी आज्ञा का पालन नही, उल्लंघन 
किया है। 


चेला- मगर आज्ञा तो कबूतर को मारने की ही दी 
थी आपने | और मैंते उसका पूरी तरह पालन किया है । 


गुरु--लेकिन मैंने यह भी तो कहा था कि ऐसी जगह 
भारना जहा कोई देखता न हो । 'कोई देखता न हो यहां 
“कोई मे तो सभी शामिल हो जाते है । मारने वाला तु, 
मरने वाला कबूतर और परमात्मा--जो विभु है-वह भी 
'कोई' मे शामिल है | जब तुमने कवूतर मारा तो तुम 
स्वय देखते थे, कवृतर देखता था और ईश्वर भी देखता 
था । इन सबके देखते कबूतर को मारने पर भी किस प्रकार 
तुमने मोरी आज्ञा का पालन किया । 


चेला अविनीत था । कहने लगा--ऐसा ही था तो 
आपको पहले ही साफ-साफ बता देना चाहिए था । पहले 
मारने की आराज्ञा दी और जब मार लाया तो कहने लगे कि 
आज्ञा का उललघन किया है ! आप कंसे गुरु है, मै अब 
समझ गया | 
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गुरु मैने स्पष्ट नही किया था, फिर भी तुम्हें तो 
समभना चाहिए था। यह सुनकर चेला और ज्यादा भड़का । 
गुह ने अन्त मे कहा-भैया, तुम जाभ्रो । मैं तुम्हारा ग्रुरु 
बनने योग्य नही हू । 

गुरु ने दोनों नवागन्तुक शिष्यो को अलग्र-अलग जगह 
बिठला दिया था । एक से निपटकर वह दूसरे शिष्य के 
पास पहुचे । उसे भी वहीं कबूतर दिया और पहले की 
तरह मार लाने की आ्राज्ना दी । 


शिष्य कबूतर लेकर चला । वह बहुत जगह फिरा-- 
खेती मे गया, पहाड़ो मे घूमा और अन्त में एक ग्रुफा में 
घुसा । गुफा भे बैठकर वह सोचने लगा--यह जगह एकान्त 
तो है, मगर ग्रुरुजी का श्रभिप्राय क्या है ? उनकी आज्ञा 
यह है कि जहा कोई न देखे, वहा मारना । मगर यहा भी 
में देख रहा हू, कबूतर देख रहा है और सर्वेदर्शी परमात्मा 
भी देख रहा है | गुरुजी दयालु हैं। मालूम होता है, उन्होने 
अपने श्रादेश मे कबूतर की रक्षा करने का आशय प्रकट 
किया है, मारने का नही । चाहे उनके शब्द कुछ भी हो, 
मगर उन शब्दों से श्रखण्ड दया का ही भाव निकलता हैं, 
मारने का नहीं । 

जिसमे इतनी सहज बुद्धि हो, वही शास्त्र का गम्भीर 
अर्थ समभने में समर्थ होता है | हवासनों से मलिनह्ुृहृदय 
शास्त्र का पविन्न अर्थ नही समक सकता । 


शिष्य सोचने लगा-ग्रुरुजी ने कबूतर की रक्षा की 
शिक्षा देने के साथ ही यह भी जता दिया है कि एकान्त मे 
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ही गम्भीर विषय समझ आता है। भरुरुजी ने जो कुछ 
कहा था, उस पर मैंने एकान्त मे विचार किया तो मालूम 
हुआ कि ससार मे ऐसा कोई स्थान नही, जहा परमात्मा 
न देखता हो । जब परमात्मा सव जगह है तो हिसा किस 
जगह की जा सकती है ” इस तरह गुरुजी ने मुझे पर- 
मात्मा का भी दर्शन कराया है। उन्होने अपने आदेश द्वारा 
परमात्मा की विभुता का भान कराया है। दयालु गुरुजी 
ने प्रारम्भ मे ही कितनी सुन्दर शिक्षाए दी है ! 


शिष्य प्रसन्न-चित्त और कबूतर को सुरक्षित लिए गुरु 
के पास लौठ आया । ग्रुरुजी भीतर-ही-भीतर अत्यन्त प्रसन्न 
हुए लेकिन ऊपर से वनावटी क्रोध प्रदर्शित करते हुए कहने 
लगे--.प्रथमग्रासे मक्षिकापात । तुमने तो मगलाचरण ही 
विगाड दिया । मेरी पहली आज्ञा का पालन नही किया तो 
आगे चलकर क्या निहाल करोगे ? तुम शिष्य होने के 
आयोग्य हो, अपना रास्ता नापो । 


शिष्य--आप जो कहेगे, वही होगा । लेकिन मुझे 
मेरी आयोग्यता समभा देंगे तो कृपा होगी । अयोग्य तो हू, 
इसी कारण आपको ग्रुरु बनाना चाहता हु । 


गुरु-मैंने यह कबूतर मार लाने के लिए कहा था 
या नही ? 


शिष्य-- जी हा, मगर साथ ही यह भी तो कहा था 
कि जहा कोई न देखे, वहां मारना । मैं जगह-जगह भटका-- 
खेतों में गया, पहाडो मे गया और गुफा में गया । किन्तु 
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ऐसा कोई स्थान नहीं मिला, जहा कोई देखता न हों। 
लाचार हो वापस लौट आया । 


गुरु-गुफा में कौन देखता था ? 


शिष्य--प्रथम तो में ही देख रहा था, दूसरा कबूतर 
स्वय देख रहा था और तीसरा परमात्मा देख रहा था । 
शुफा में जाकर मेने विचार किया तो मालूस हुआ-आपकी 
आज्ञा मारने के लिए नही, रक्षा करने के लिए है। आपने 
मुझे ईश्वरीय ज्ञान दिया है | अगर आप मुझे शिष्य के 
रूप में स्वीकार करेंगे तो आपकी अ्रसीम कृपा होगी । मैं 
तो आपको गुरु बना चुका हु । आपने पहली श्राज्ञा द्वारा 
जो तत्त्व समभाया हैं, वह अकेला ही जीवनशुद्धि के लिए 
पर्याप्त हो सकता है। लेकिन थोड़ा-सा ज्ञान मिल जाता तो 
मेरा आचार चमकने लगता । 


गुर ने उसे छाती से लगाकर कहा-बेटा । तूँ 
इंश्वर को समभने वाला जिन्नासु शिष्य है । मै तुडो ज्ञान 
दूगा। अभ्रगर तूने ईश्वर को सव जंगह न माना होता वो 
युरु तेरे साथ कहा-कहां फिरता ? तूने ईश्वर को साक्षी 
स्वीकार कर लिया है । अ्व तेरे मन से पाप का प्रवेश 
न होगा । 





३३ : भील कन्या 


एक भील कन्या थी । वह अपने मा-बाप के घर 
रहती थी । वह जब जज्भल मे घूमती तो प्रकृति की शोभा 
देखकर विचार करती यह वृक्ष और यह पहाड तो मुझे 
कुछ निराला ही पाठ सिखाते है ! प्रकृति की रचना पर 
विचार करते-करते उसके दिल में दयाभाव उत्पन्न हुआ । 
वह उत्तरोत्तर बढता ही गया । धीरे-धीरे उसे ईश्वर के 
नाम की भी धुन लग गई । जिसके दिल मे दया होती हैं, 
उसे परमात्मा के प्रति प्रीति भी जल्दी हो जाती है । यो 
तो सभी किसी-त-किसी प्रकार से परमात्मा का नाम लेते 
हुँ, लेकिन प्रयोजन मो वडा अन्तर होता है | कहा है-- 


राम नाम सब कोई कहे, ठग ठाकुर अरु चोर । 
- बिना नाम रीशे नही, तुलसी नन्दकिशोर ।॥।- 


ठग भगवान का नाम लेकर ठगाई करने निकलता है 
और ठाकुर ठगाई से बचने के लिए उसका नाम लेता है। 
दोनो का प्रयोजन कितना भिन्न है? दया के साथ परमात्मा 
क्क्रे हक और वात है तथा लोभ-लालच से जपना और 
चात है | 


शवरी मो दया थी ।, इसलिए उसे परमात्मा के नाम की 
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लौ लग गई और उसकी परमात्मा-प्रीति बढती गई । यह 
सब दया का ही प्रताप था । 


दया घमम का मूल है, पाप सूल अभिमान । 
तुलसी दया न छोड़िये, जब लग घट मे प्राण ॥। 


अगर घट में दया है तो जो भी कार्य किया जायगा, 
अच्छा ही होगा । दया के श्रभाव में धर्म की जड़ ही कट 
जाती है । 


पाच और पांच दस होते हैं। कोई गणित्त का प्रोफे- 
सर किसी से कहने लगे--तुम मूखें हो कि पाच और पाच 
दस मानते हो । हम पढे-लिखे विद्वान है। हम कहते है-- 
ग्यारह होते हैं। ऐसा कहने वाले प्रोफेसर से आप यही 
कहेंगे कि हम बिना पढे-लिखे ही भले, जो पांच और पाच 
के योग को ग्यारह तो नही कहते ! ज्ञानी कहते है कि 
दया का धर्म भी 'पाच और पांच दस” की तरह सरल है । 
उसे सभी सहज ही समभ सकते हैं । वह सब के अनुभव 
की चीज है । कोई न्यायशास्त्र और व्याकरण का पण्डित 
आकर आपसे कहने लगे कि धर्म श्रहिसामय नही, हिंसामय 
है, तो आप उसे मान लेंगे ? नहीं आप यही कहेगे कि तुम 
पण्डित होकर के- भी असत्य कहते हो । भारत का भाग्य 
अच्छा है कि सब लोग अहिसा को ही धर्म मानते हैं । किन्तु 
स्वार्थी लोग भुलावे मे डालने की कोशिश करते हैं । अगर 
कोई भुलावे मे डालने की कोशिश करे तो आप यही कहिए 
कि तुम वृथा कहते हो । धर्म तो अहिंसा से ही है । 
दयाधर्म के प्रताप से शबरी का ईश्वर-प्रेस बढता ही 
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गया । वह बड़ी हुई । मा-बाप ने उसका विवाह निश्चित 
किया । शवरी मन मे सोचने लगी--मा-बाप मेरा विवाह 
अब किसके साथ करना चाहते है ? जिसके साथ विवाह होना 
था, उसके साथ मै हृदय से विवाहित हो चुकी हु । लेकिन 
मेरी बात वे मानेगे कैसे ” इस प्रकार के विचार से वह 
शबरी-कन्या चिन्ता मे पड़ गई । उसने परमात्मा से प्रार्थना 
की-प्रभो ! मेरी लाज रखो । 


मीरां ने भी ईश्वर को अपना पति बनाया था ३ 
उसने कहा था-- 


ससारी नो सुख कावो, 
परणीने रडावू पाछो । 
तेने घेर शिद जइए, 
रे मोहन प्यारा, मुखडा नी प्रीत लागी रे ॥॥ 
परणू' तो प्रीतम प्यारू, 
अखण्ड अहिवात म्हारू । 
राडवा नो भय टठालो, 
रे मोहन प्यारा, 
सुखडा नी प्रीति लागी रे ॥। मोहन ।। ४ 


शबरी भी सोचती थी-क्या कोई ऐसा पति मिल 
सकता है जो मुझे कभी राड न बनावे ? पहले सुहागिन 
बनू भौर फिर रांड होऊ, यह ठीक नही है । मैं विवाह 
करू गी तो ऐसे के साथ करूगी की अहिवात अखण्ड रहे । 


शबरी के पिता ने उसकी सग्राई कर दी । फिर भी 
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जवरी घबराई नहीं । वह सोचती थी कि मेरे हृदय में भग- 
वान है तो सव ठीक ही होगा । अगर पिता ने व्याह भी 
कर दिया तो भी क्‍या है ? मेरे हृदय में तो परमात्मा वस 
रहा है | मैं उसी की हू । 


विवाह का समय आया | वरात आ पहुची | शवरीकन्या 
के पिता ने वरातियो को जिमाने के लिए मुर्गी, तीतर आदि 
पक्षी इकट्टो कर रखे थे । उन सब को एक पीजरे में डाल 
रखा था । 


रात का समय था । गवरी सोई हुई थी । किसी 
कारण से सब पक्षी चू -चा करने लगे । प्रकृति न मालूम 
किस तरीके से क्या काम करती है ? शवरी की नींद खुल 
। पक्षियों का कोलाहल सुनकर शवरी सोचने लगी-- 
पक्षी क्यों चिल्ला रहे है ? यह क्‍या कहते हैं ? श्रचानक 
से ध्यान आया--पक्षी शायद कह रहे हैं कि तू विवाह 
करती है ओर हम मारे जायेगे ! शवरी उठी और उसने 
पींजरा खोल दिया । पक्षी अब स्वतस्त्र थे । अपनी जान 
तेकर भागे । इधर शवरी ने सोचा--मेरे विवाह करते से 
पहल इतने जीव बन्यन में पडंगे। अगर विवाह कर लूगी 
तो न जाने कितने वन्धन में पड़ेंगे! मैंने इन्हे स्वतन्त्र कर 
दिया हैं | मेरे ऊपर जो वीतेगी, भगत लगी । पर इन्हे 
न्वतन्त्र करने वाली स्वय वन्धन से क्‍यों पड़े ? 


इस प्रणार विचार कर शवबरी-कन्या रात्रि में ही 
धर से निकल पड़ी । वह सोचने लगी--लेकिन मैं जाऊंगी 
कहा ? जहा जाऊगी, वही से पिता पकड़ लाए गे । मगर-- 
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समभ सोच रे मित्र सयाने, 
आशिक हो फिर रोना कया रे । 
जिन अ्रखियन मे निद्रा गहरी, 
तकिया और बिछोना क्‍या रे ! 
रूखा-सूखा गम का टुकडा, 
फीका और सलौना वया रे ! 
पाया हैतो दे ले प्यारे, 
पाय पाय फिर खोना क्‍या रे ! 


शबरी-कन्या सोचती है मेरा भगवान पर आशिक 
हुआ है तो डर किसका ? वे जानवर मौत के नजदीक थे । 
मैंने उनकी पुकार सुनी और उन्हे स्वतन्त्र कर दिया है 
तो मैं भी कुछ पुण्य लेकर जनमी होऊगी ! नही तो उन 
पक्षियों को खोल देने की भावना मुझ मे कहा से आई ? 
इसलिए चलना चाहिए । 


कहत कबीर सुनो भई साधो, 
शीश दिया फिर रोना क्या रे ! 


सिर दिया है तब सोच कसा ? चल, निकल चल। 
रात है, श्र घेरा है, यही भाग निकलने का उपयुक्त अवसर 
है। शबरी निकल चली । उसने निश्चय किया--इन 
पक्षियो की रक्षा हुई तो मेरी भी रक्षा होगी । 


सवेरा हुआ । घर के लोग जागे । देखा, पीजरा 
खाली पडा है। सोचा--हाय, अनर्थ हो गया ! किस पापी 
ने यह कुकर्म कर डाला ! अब मेहमानों का सत्कार कैसे 
होगा ? ऐन वक्त पर सारी बात बिगड गई । 
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जब किसी के स्वार्थ-मे बाधा पड़ती है तो वह 
दूसरो को पापी कहने लगता है । पाप-पुण्य की कसौटी 
उसका स्वार्थ ही होता है । 


थोडी देर वाद पता चला कि कन्या भी गायब है ! 
अब घर वाले वडो चितित हुए । वारात वालो को कंसे मुख 
दिखलाए गे । क्या कहकर उनसे क्षमा मागेगे ? सब इधर- 
उधर भागे । सब जगह खोज की । कन्या का पता च 
चला । शवरी जंगल मे स्वतन्त्रता के साथ रहने लगी । वह 
सोचने लगी--मैंने घर त्याग दिया है । सत्सग करने की 
मेरी तीत्र लालसा है । लेकिन मै भील के घर जनमी हू ! 
ऋषि मुझो पास भी नहीं फटकने देंगे । ऐसी दशा मे मुझे 
क्या करना चाहिए ? ऋषि कुछ भी करे, मुझे सत्संग करना 
ही है । वह भले मुझे न छूने दे, मैं उतकी सेवा दूर से ही 
करूगी । यह विचार कर वह सेवा करने के उद्देश्य से ऋषियों 
के पास गई मगर उन्होंने पापिनी कहकर उसे दुत्कारा । ऐसे 
समय में क्रोध आना स्वाभाविक था, मगर सच्चा भक्त कभी 
क्रोध नही करता । वह शाच्त रही । 


मन मस्त भयो फिर क्‍या बोले, 
हीरा पाया गांठ गठियाया 
बार--बार याको क्यो खोले ? 
ओछी थी जब चढी तराजू, 
पूरी हुई अब क्या तोले ? 
हसा पाया मसान-सरोवर, 
डावर---डावर क्यो डोले ? 
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तेरा साहिव तेरे घट मे, 
बाहर नयना क्यों खोले ? 
मन्‌......... . -- .. - बोले ॥। 


शबरी सोचने लगी-मेरी समीपता से ऋषियों का 
'धर्म जाता है तो मैं दूर ही रहूगी । मैं क्यो उनका धर्म 
पविगाडू' ? मैंने भक्ति करने की ठानी है। वह तो कही भी 
हहो सकती है ? वह पिछली रात मे जल्दी ही उठ बेठती 
और जिस रास्ते ऋषि आते-जाते थे, उसे साफ कर देती 
थी । वह सोचती, यही उनकी भक्ति है कि उन्हे काटे न 
लगें । 


ऋषियों ने पहले दिन सवेरे उठकर देखा कि मार्ग 
एकदम साफ है । किसी ने भाड-बुहार दिया है । तब आपस 
में कहने लग्े--यह हमारी तपस्या का प्रताप है । हमारी 
तपस्या के प्रताप से देव आकर मार्ग साफ कर गये है । 
इंस प्रकार सभी ऋषि अपनी-अपनी तपस्या का फल बतलाकर 
श्रापस मे वाद--विवाद करने लगे । शबरी यह जानकर 
हसी । उसने सोचा--चलो, ठीक है । मुझे देव की पदवी 
मिली । जब ऋषि लोग आपस में विवाद करने लगे तो 
एक वृद्ध ऋषि ने कहा--हम कल निर्णय कर लेंगे कि किसके 
तप के प्रताप से कौन देव आकर मार्ग साफ करता है ! 
अभी आप लोग अपना-अपना काम कीजिए । 


दूंसरे दिन शवरी फिर सार्ग साफ करने लगी । 
शगी ऋषि रखवाली कर रहे थे । उन्होने दूसरे ऋषियों 
से कहा--देख लो, यह देवता मार्ग साफ कर रहा है। 
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आप सब इसे प्रणाम कीजिए । यह हम लोगों से भी 
ऊची है। 


ख्व गी ऋषि की बात सुनकर बहुत-से ऋषि कुपित 
हो गए । कहां एक शवरी और कहां हम ऋषि ! हमसे 
कहते है--शवरी को प्रणाम करो ! यह तो कहते - नहीं कि 
उसने मार्ग अपवित्र कर दिया, उलठटी उसकी प्रशसा करते 
है। शगी प्रायश्चित्त करे, अन्यथा उन्हे अलग कर 
दिया जाय । 


शख् गी ऋषि ने शातिपुर्वक कहा- तुम भूठे तपस्वी 
ही । सच्ची तपस्विनी तो यही है । 


ऋषिगरण- ऋषियो की निनन्‍्दा करने वाला हमारे 
आश्रम में नही रह सकता । तुम आश्रम से बाहर निकल 
जाओ । 

ख् गी-सिथ्या अभिमान रखने वालों के साथ रहने 
से कोई लाभ भी नही है । लो, मैं जाता हू 


ख्व गी ऋषि आश्रम से बाहर निकल पड़े । उन्होने 
शवरी से कहा--माता, आओ। अगर तुम मुझे अपना पिता 
समभनी हो तो तुम मेरी पुत्री हो । 


दोनो कुटी वनाकर रहने लगे । श्वगी ऋषि शबरी 
की ज्ञान सुनाने लगे | शवरी कहती--पिता न मालूम 
किसके साथ मेरा विवाह कर रहे है । श्रव श्रापकी दया से 
ज्ञान के साथ मेरा विवाह हो गया । 


इसी तरह कुछ दिन बीत गये । ऋषि का अन्तिम 
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ससय आ गया । शबरी ने कहा--श्रब कौन मुझे ज्ञान देगा ! 


ऋषि ने धीमे स्वर मे कहा-अब तुझे ज्ञान सुनाने 
की आवश्यकता नही । दशरथपुत्र राम वन मे आए गे और 
'तेरे अतिथि बनेगे । इस तरह तेरा कल्याण होगा । 


ऋषि का देहान्त हो गया । शबरी को पूर्ण विश्वास 
था कि ऋषि की वात अवश्य सत्य होगी । वह सोचने 
लगी--राम मेरे अत्तिथि होगे तो मैं उनका क्या सत्कार 
करू गी ? यहा जेर के सिवाय और क्‍या है ? बेरो से ही 
राम का सत्कार करूगी । उसे ध्यान आया-अगर बेर 
खट्ट हुए तो ? खट्टे बेर राम को नही देने चाहिए | फिर 
खट्टू -मीठे का निर्णय कँसे हो ? अन्त में उसने कहा- यह 
“निर्णय करने के लिए मेरी जीभ है ही, फिर चिन्ता करने 
की क्‍या आवश्यकता है ? जीभ से बेर चखती जाऊगी । 
मीठे-मीठे राम के लिए वचाती जाऊंगी और खट्टे-खट्टे मैं 
खाती जाऊंगी । 


शबरी ने सोचा--ऋषि के कथनानुसार राम, सीता 
ओर लक्ष्मण के साथ आए गे । उनके लिए अभी से बेर 
तोडकर रख लू' | कौन जाने, किस समय आ जाएंगे ? 
वक्त पर कहां से लाऊगी ? इस प्रकार विचार कर वह 
'मीठे-मीठे बेर सग्रह करने लगी । 


श्राप एक भीलनी की कथा सुन रहे है। यह उदा- 
हरण अपनी सदबुद्धि जगाने के लिए है। इससे स्पष्ठ होता 
है कि इन नीच कहलाने वालो मे भी कैसी उज्ज्वल भाव- 
नाए भरी रहती हैं। भील-भीलनी मे प्राय. दया नही होती । 
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उन्हे मार-काठट की शिक्षा मिलती है। लेकिन इस भीलनी 
मे कैसी दया थी कि उसने पक्षियों को स्वतन्त्र कर दिया 
और बारात आ जाने पर भी विवाह न करके घर से निकल 
आई ! जब एक भीलनी भी इतना त्याग कर सकती है तो 
आपको कितना त्याग करना चाहिए ? अपनी आत्मा से 
पूछो-हे श्रात्मन्‌ ! तू क्या कर- रही- है ” उस भीलनी ने 
विवाह करना त्याग दिया तो तुम .बया लडकी -के बदले मे 
पैसा लेना भी नही त्याग- सकते ? 


शबरी राम के लिए बेर बीन-बीनकर इकट्ट कर 
रही थी । उसे अगर दु ख था तो यही की शगी ऋषि ने 
मुझ पर इतना उपकार किया लेकिन उनके साथी ऋषियों 
ने उन्हे लाछन ,लगाया । मेरे और उन -ऋषि के पवित्र प्रेम 
का साक्षी राम के सिवाय और कौन हो सकता है ” राम 
आए गे तो पता चलेगा । ' 


शबरी जिस वन मे रहती थी, राम, सीता और 
लक्ष्मण उसी. वन में पहुचे । ऋषियों को राम का आगमन 
मालूम हुआ । सव ऋषि यह सोचकर प्रसन्न हुए कि राम 
का सत्सग -होगा और उनसे तत्त्वज्ञान की बाते होगी । 
उन्होने ससार के राज्य आदि सुखो को त्याग दिया है, इस 
लिये वे महापुरुष हैं। सभी ऋषि सोचने लगे कि-राम 
हमारे आश्रम में टिकेंगे, क्योकि हमारी तपस्या बहुत है । 


मगर राम वहां पहुँचे तो सीधे शवरी की कुटिया पर 
गये । शवरी मे सत्य का बल था । ऋषि कहने लगे-- 
राम भी भूल गये जो हमारेग्यहा न आकर भीलनी के यहा 
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गये हैं । आखिर वह. भी तो मनुष्य ही ठहरे । 


राम शबरी के पास पहुचे । राम को शबरी का हाल 
केसे मालूम हुआ, यह कौन कह सकता है ? मगर सत्य 
छिपा नही रहता । सत्य में अ्रद्भुत आकर्षण होता है, उसी 
आकर्षण से राम शबरी के पास खिंचे चले गये । राम के 
पहु चते ही शबरी हर्प-विभोर हो गई । जैसे श्रन्झे को आख 
मिलने पर हर्ष होता है, उसी! तरह राम के मिलने पर 
शवरी को हष॑ हुआ । वह भक्ति से विह्नल होकर राम के 
पेरो भे गिर पडी । 


राम ने कहा-शबरी; तेरा हृदय मुभसे पहले ही 
मिल चुका है | अब कुछ -बिछाने को ला तो बैठे । 


शबरी के' पास विछाने को क्‍या था ? उसने कुश की 
एक चटाई बना रखी थी । वह उठा लाई श्र बिछा दी । 
राम उस पर बैठ गये। वह लक्ष्मण से कहने लग्रे-लक्ष्मण ! 
यह कुशासन कितना नम्र है ” हम लोग उत्तम-से-उत्तम 
बिछौनो पर सोये हैं, मगर जो श्रानन्द इसमे है, वह उनमें 
कहा ”? 

लक्ष्मण--इस चटाई के शआ्लानन्द के आगे मैं तो-अवध 
का आनन्द भी भूल गया हु ! 


सीता--जिसके. दिये बिछोने से आपने और देवर ने 
इतना आनन्द माना उस शबरी का भाग्य मेरे भाग्य से भी 
वडा है ! मैं महल भेशकितनी तैयारी किया करती थी, 
लेकिन-कभी आपने ऐसी सराहना नही की । वास्तव मे: 
शवरी मेरे लिए"ईए्या का कारण बन गई है । 
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शबरी--प्रभो ! कुछ खाने को लाऊ ? 


राम--हा, मुझे ऐसी भूख लगी है कि तेरे हाथ के 
भोजन के बिना मिट ही नहीं सकती । 


शबरी अपने वल्कल वस्त्र में बेर भर लाई । शवरी 
के भूठे बेर कौन खाता ? मगर वह राम थे ” वास्तविकता 
को समभने वाले और भावना के भूखें थे। बेर खाकर 
राम कहने लगे--बडे मीठे बेर है शवरी ! तबीयत प्रसन्न 
हो गई । बडा आनन्द हुआ । 


शवरी के बेरो मे क्या विशेषता थी ? औरो ने राम 
को मीठा खिलाया होगा और स्वय भी मीठा खाया होगा । 
लेकिन शवरी ने खट्टे बेर खाये और राम के लिए मीठे 
रखे । इसके सिवाय शबरोी का प्रेम नि.स्वार्थे था । किसी 
स्वार्थ से प्रेरित होकर उसने राम का सत्कार नहीं किया था + 


चन्दनवाला के उड़द के बाकले भी ऐसे ही थे । 
भगवान महावीर पाच महीने पच्चीस दिन से उपवासी थे । 
फिर भी उन्होने वाकलों में आनन्द माना । देवो ने उस 
कार्य की सराहना की थी । 


लक्ष्मण कहने लग्रे--आपने वेरो की प्रशंसा कह 
वताई, लेकिन मैं तो इनकी तारीफ ही नहीं कर सकता ! 
इतना कहकर लक्ष्मण ने शवरी से कहा-माता, और बेर 
ले आ | सीताजी ने भी बेर खाये । उन्हे भी मालूम हुआ, 
जैसे भीलनी ने बेरो मे अमृत भर दिया है । 
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राम ने कहा--सीता, तुमने उत्तमोत्तम भोजन कराये 
हैं, मगर पति-पत्नी के सम्बन्ध से । शबरी ने किस सम्बन्ध 
से वेर खिलाये हैं ” 


जानत प्रीति रीति रघुराई । 

नाते सब ही ते करि राखत राम सनेह सगाई, 
घर गुरुगृह प्रिय सदन सासुरे भई सब जह पहु नाई । 
तब तह कहि शबरी के फलन की रुचिमाधुरी बताई। 
जानत **+*४* न ०.०... ०००००००० रघुराई । 


राम की पहुनाई कहा न हुई होगी ? आज राम 
नही है फिर भी उनकी पहु नाई के नाम पर लाखो खर्च हो 
जाते हैं तो उस समय कैसी न हुई होगी ”? मगर जब और 
जहा उनकी पहु नाई हुई तब वहा उन्होने शबरी के फलों 
की ही सराहना की । 


आज लोग राम को रिभाने के लिए चतुराई से काम 
लेते हैं । वे सरलता का त्याग कर देते है । किन्तु-- 


चतुराई रीहो नही, 
महाविचक्षण राम | 


राम हृदय की सरलता पर रीभते थे । कंपट उन्हे 
रिभा नहीं सकता था ! 


ऋषि आलोचना करने लगे-श्श गी ऋषि भूला ही 
था, राम भी भूल गये ! कलियुग आ रहा हैं न ? राम 
को ऋषियों का आश्रम प्यारा नही लगा ओर भीलनी की 
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कुटिया अच्छी लगी । खैर, राम गये तो जाने दो । चलो, 
हम लोग स्नान-भोजन करे । 


ऋषि स्नान करने सरोवर पर गये । सरोवर पर 
नजर पडी तो चकित रह गए । सरोवर का पानी रक्त की 
तरह लानल-लाल हो गया और उसमे कीडे विलबिला रहे थे । 


काठियावाड के इतिहास की एक बात स्मरण हो 
आती है । काठियावाड के एक चारण की दो भैसे चोर 
चुराकर ले जा रहे थे । एक काठी सरदार ने चोरो से वे 
भेसे छडा ली और अपनी भैसों के साथ रख ली । चारण 
को मालूम हुआ कि हमारी भैसे अमुक सरदार के पास हैं । 
वह कुछ लोगो को साथ लेकर सरदार के पास £६पहुचा । 
उसने कहा--हमारी दो भैसे आपके यहा हैं, वे हमें दे 
दीजिए 


भेसे दोनो अच्छी थी। सरदार लालच मे फस गया। 
उसने कहा--हमारे यहा तुम्हारी कोई भैस नही है । 


चारणो ने कहा--है, आपके यहा हैं ॥ आप अपनी 
भेसे हमे देखने दे । 


सरदार ने सोचा--इन्हे नैसे दिखलाई तो पोल खुल 
जायगी । मैं कूठा ठहरू गा । वदनामी होगी । उसने इधर 
चारणों को बातो मे लगा रखा और उधर दोनो भैसते कटवा 
डाली और जमीन में गड़वा दी । इसके बाद चारणों को 
अपनी भेसे दिखला दी । 


चारणों को विश्वास नही हुआ । श्रन्त मे शाप देकर 
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वे वहा से चले गये । चरणो के शाप से या किसी अज्ञात 
कारण से, सरदार जब दूध खाने बैठता तो दूध मे कीड़े 
विलविलाने लगते ! 


श्गी ऋषि जैसे तपस्वी को लाछन लगाने वाले, 
शवरी जैसी सरल और भक्त महिला की अवहेलना करने 
वाले और श्रन्तत राम के विरुद्ध विचार करते वाले उन्त 
ऋषियों के लिये सरोवर का जल अगर रक्तवत्‌ हो गया 
और उसमे कीडे बिलबिलाने लगे तो क्या आश्चये है ? 


सरोवर के स्वच्छ जल की यह दशा देखकर एक 
ऋषि ने कहा--हमने पहले ही कहा था कि श्थगी और 
शबरी को दोष मत लगाओ्ो । मगर तुम लोग नही माने । 
यह उसी का परिणाम है । 


दूसरों ने कहा--जो हुआ, सो हुथा । बीती बात की 
आलोचना करना वृथा है ।अव वर्तमान कत्तंव्य का विचार 
करना चाहिये । 


अन्त में ऋषियों ने स्थिर किया कि राम को यहा 
लाना चाहिए । ऋषि मिलकर राम के पास पहुचे और 
निवेदन किया--महाराज, पधारो । सरोवर का जल बिगड़ 
गया है । उसमे कीडे बुलबुला रहे है, हमारा सब काम 
रुका हुआ है । आप वहा पघारो और जल को शुद्ध करो। 


राम ने कहा-मेरे चलने से कोई लाभ नही होगा | 
आप लोग इस शवरी के स्तान का जल ले जाइए और सरो- 
वर में छिटक दीजिए । जल शुद्ध हो जायगा । 
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ऋषि दंग रह गये । सोचने लगे हम शवरी को 
पतिता समभते हैं और राम ऐसा कह रहे हैं । 


शवरों ने कहा--महाराज ! आप मेरे ऊपर बहुत 
वडा वोका डाल रहे हैं। मैं पतिता अपने स्तान का जल 
इच ऋषियों के हाथ मे कैसे दे सकती हु ? आप ही पघारिये । 


राम--भाया भे फसे लोग वास्तविक बात नही समझ 
सकते । मुझे तुम्हारे वीने बेर खाने में जो आनन्द अनुभव 
हुआ है, वह दुर्लभ है। यह सब तुम्हारी पवित्र भावना का 


भताप है । तुम पवित्र हो। अपने स्तान का जल इन ऋषियो 
को देकर सरोवर का जल शुद्ध कर दो | पु 

अवरी-वेसे तो मैं आपकी आज्ञा नहीं लाध सकती, 
आप जो कहे वह मुझे घिगोधाय॑ है परन्तु मुझे अपने स्नान 
का जल ऋषियों के हाथ में देना उचित मालूम नही होता । 
अयर आपका आदेश हो तो मै स्वयं चली जाऊ ? 


उाम ने श्रनुमति दे दी। शवरी ऋषियों के साथ सरो- 
पर पहुची । जैसे ही सरोवर में उसने अपना पाव रखा 
कि जल निर्मल हो गया। यह चमत्कार देखकर ऋषियो की 
जाखें खली । श्रपने किये पर पछताने लगे--ओह ! हमने 
चृथा ही इस सती की अवहेलना की । 


शवरी लौटकर राम के पास आई । उसने कहा-- 
भहे।राज ! में जब समझ गई । मुझे इस विचार से बहुत 
कप्ट हाता था कि भेरे कारण इ्गी ऋषि को कलंक सहनों 
पड़ा । आपने मेरा यह ले आज दूर कर दिया है। श गी 
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ऋषि मुझे सिखा गए हैं-- 


ग्रथ पंथ सव जगत के, वात बतावत तीन । 
राव हृदय, मन में दया, तन सेवा मे लीन ॥॥ 


अर्थात्‌ हृदय मे राम, मन मे दया और तन सेवा मे 
लगा रहे । वस, इतनी हो वात मैं जानती हूं । इससे श्रधिक 
कुछ नहीं जानती । मेरा विवाह होने वाला था । विवाह 
के भोज के लिए पिता ये पक्षी पकडे थे | वे तड़फडा रहे 
थे । मुझसे नहीं रहा गया और उन्हे मैंने मुक्त कर दिया। 
मैंने सोचा-वेचारे पक्षी विना किसी अपराध के मारे जाएगे 
और मैं इनकी हत्या मे निमित्त बनू गी । 


भगवान अरिण्टनेंमी के विवाह के अवसर पर भी 
मारे जाने के लिए बहुत से पशु एकत्रित किए गए थे। उन्हे 
देखकर भगवान ने कहा था-मेरे निमित्त से इतने जीवो 
की हिंसा हो, यह वात मोरे लिए परलोक मे शान्तिदायक 
नहीं हो सकती । क्‍या हिंसा होने से परमात्मा का भी 
चरलोक विगड़ता था ? नही, लेकिन उन्होने जगत के जीवो 
को समभाने के लिए ऐसा कहा है । 


शवरी के उदाहरण से यह वात स्पष्ट हो जाती है 
कि लोग क्रोध, ईर्ष्या या अभिमान के कारण चाहे जिसे 
कलक लगा देते है, परन्तु सत्य अन्त में सत्य ही ठहरता है । 
झूठ अधिक समय तक नही ठहर सकता । 
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जब शबरी ने तालाव का जल निर्मेल कर दिया तो 
उसका सत्य स्थूल रूप मो चमक उठा । उसकी भोपड़ी 
तीर्थस्थान के समान वन गई। सब ऋषि आश्रम मो आकर 
कहने लगे--हमने आज ही राम का सर्म समझ पाया है । 
हम लोग जप-तप करते थे पर यह नहीं जानते थे कि राम 
किस वात से प्रसन्न होते हैं? आज यह वात समझ 
गए ॥ 


२५ : ग्रात्म-बल 


पुराण मैं लिखा है कि एक हाथी परमात्मा का भक्त 
था। वह भगवान का नाम लिया करता था । उसे मालूम 
था कि आपत्ति आने पर भगवान सहायता देता है, भ्रतएव 
उससे भगवान की खुशामद करके भगवान को राजी रखना 
उचित समझा । जिस प्रकार लोक-व्यवहार में अपना मत- 
लव निकालने के लिए दूसरो को प्रसन्न रखना पडता है, 
उसी भाव से हाथी भगवान को खुश रखने लगा । 


जैसे लोग अच्छे-से बडे मकान मे दिखावट के लिये 
थोडा-सा -फर्नीचर रख छोडते हैं, उसी प्रकार कई लोग 
अच्छा दिखने के लिये, समाज मे अपना मान-सम्मान बढाने 
के लिये 'घमे' करते हैं । ऐसे लोग सोचते हैं--संस्तार के 
सभी काम हम करते हैं, पर यदि धर्म न करेंगे तो अच्छे 
न दिखेंगे । लोग हृदय से हमारा आदर नही करेंगे । इस 
प्रकार के विचार से प्ररित होकर वे धर्म कर लिया करते 
हैं, जैसे मकान को अच्छा दिखाने के लिये थोडा-सा-फर्नी- 
चर रख लिया जाता है । मगर सच्चा धमिष्ठ पुरुष ऐसा 
विचार नहीं करता । उसका विचार इससे भिन्न होता है । 
उसकी इ्ष्टि में धर्म फर्नीचर नही है, वरन्‌ धर्म मकान के 
समान होता है और श्रन्याय सांसारिक व्यवहार; फर्नीचय 
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के समान होते हैं । अर्थात्‌ वह धर्म को मुख्य और अन्य 
व्यवहारों को गौण समझता है | हाथी, सजावट के लिये 
फर्नीचर रखने वालों के समान घर्म करने वालो मे से एक 
था । एक दिन हाथी पानी पीने गया । वहा एक मगर ने 
उसका पाव पकड़ लिया । मगर उसे गहरे पानी की ओर 
खीच ले चला । यद्यपि हाथी भी बलवान था, उसने अपना 
पाव छूडाने के लिये पूरा जोर लगाया, लेकिन जिसका जोर 
जहा के लिये होता है उसका जोर वही चलता है । हाथी 
स्थनचर प्राणी है, इसलिए उसका जोर जितना स्थल पर 
काम आ सकता है, उतना जल में काम नहीं आ सकता । 
दोनों की खीचातानी हुई, लेकिन मगर जल का जीव था, 
उसका बल जल में सफल हो रहा था । उसके आगे हाथी 
की एक न चली और वह उसे खीच ले चला । हाथी जब 
खिचने लगा और अपनी सारी शक्ति लगाकर निराश हो 
गया तो उसने इतने दिनो तक भगवान की खुशामद की 
थी । वह पुकारने लगा-प्रभो ! मुझे बचाझो । मगर मुझे 
लिये जाता है । वह मुझे मार डालेगा । त्राहि ! त्राहि ! 

माम्‌ त्राहि ! 


हाथी ने इस प्रकार आत्तंनाद करके भगवान को 
बहुत पुकारा, पर भगवान तक या तो उसकी पुकार पहु ची 
नहीं या भगवान ने उस पर ध्यान नहीं दिया । तब वह 
मत में सोचने लगा--मैंने सुना था, भगवान भीड पडने पर 
भक्त का भय हटाने के लिये भागे-भागे आ्राते है, पर यहां 
तो उनके आने का कुछ भी चिन्ह नही दिखाई देता | मै 
वरावर परमात्मा की पुकार कर रहा हु, फिर भी मगर 
मुझे खीचे ही चला जा रहा है । इस समय भगवान न 
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जाने सो गये है या कही चले गये है । जान पडता है, मैं 
धोखे मे रहा । मैंने भगवान पर भरोसा करके वृथा उनकी 
खुशामद की । 


इस प्रकार फर्नीचर के समान जो भक्ति हाथी ने की 
थी, वह बिगड गई । मगर ज्ञानीजननो का कथन है कि 
आस्तिकता से किसी-न-किसी प्रकार उत्थान अवश्य होता 
है । हाथी के अ्रन्तर की आस्तिकता जागृत हुई । अन्त मे 
उसने सोचा--मैं भगवान भगवान रट तो रहा हूं, पर भग- 
वान मेरी जिह्ना पर ही हैं या हृदय मे भी हैं ? अगर 
मेरे अन्तरग मे ईश्वर का स्थान होता तो मैं मगर के साथ 
क्यो खीचातानी क़रता ? मैं मगर के साथ खीचातानी भी 
कर रहा हुं और भगवान को पुकार भी रहा हू । यही क्‍या 
इस बात का प्रमाण नही है कि मैं भगवान पर पूर्ण रूप से 
निर्भर नही हु ? क्‍या मैं अपने शरीर-बल को ईश्वर-बल से 
अधिक महत्त्व नही दे रहा हु ? अगर मैं ईश्वर की शरण 
में जाता और अपनी समस्त शक्तिया उन्ही के पावन चरणो 
में समपित कर देता तो ईश्वर अवश्य आता। मैं तो अपने 
शरीर के बल पर भरोसा करता हू । मल-समूत्र से बने हुए 
इस शरीर पर मेरा जितना विश्वास है उतना परमात्मा पर 
भी नही है। इसके अ्रतिरिक्त जिस शरीर को मैं अपना 
समझता हुं, उसी को मगर अयना आहार समभता है। मैं 
कितने भारी भ्रम मे हु कि मगर के श्राहार को मैं अपना 
मान रहा हु--उस पर मुझे ममत्व हो रहा है । 

इस प्रकार की विचारधारा प्रवाहित होते ही हाथी 
कहने लगा-अरे मगर ! मैं तुझे घिककार रहा था; मगर 
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अब मैं समझा कि तुझे धिक्‍कार देने की आवश्यकता नहीं 
हैं । श्रभी तक मैं तुझे इसलिए भला-बुरा कह रहा था कि 
मुझे शरीर पर ममता थी और इसी कारण मैं ईश्वर को 
भूला हुआ था और शरीर-बल पर ही भरोसा लगाये बैठा 
था । अब मैं समझ चुका हू | तेरे द्वारा जो खाया जा 
सकता है वह मेरा नहीं हो सकता । और जो मेरा है उसे 
तू खा नही सकता । इसलिए भाई, मैं तुक से क्षमा-याचना 
करता हु' । तू मेरी कुछ भी हानि नहीं कर रहा है । 
-. अभी मैंने कहा था-- 


चाहे फांसी पर लटका दे, भले तोप के मुह उडवा दे । 
कषत्म-बली सव को ही दुआ दे, कभी न दे घिक्कारे ॥। 


तोप से उडाना क्या कोई भलाई करना है ? फिर 
भी आत्म-बली तोप से उडाने वाले को क्यो दुआ देता है? 
लेकिन अगर तोप से उडाने वाले की भावना समान ही हो 
जाय तो फिर आत्म-वली में और तोप से उडाने वाले में 
अन्तर ही क्‍या रह जाता है ? 


गजसुकुमार मुनि के सिर पर सोमल ब्राह्मण ने जलते 
अंगारे रख दिये, फिर भी गजसुकुमार मुनि ने सोमल को 
उपकारी माना या अपकारी ? ' 


उपकारी । 


मित्रो ! तुम जो घर्म-क्रिया करते हो, वह लोक को 
दिखाने कै लिए मत करो । अपनी आत्मा को साक्षी बना- 
कर करो । निष्काम कतंव्य की भावना से प्रेरित होकर 
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करो । अपनी अमूल्य धर्म-क्रिया को लौकिक लाभ के लघु- 
त्तर मूल्य पर न बेच दो । चिन्तामणि रत्न को लोहे के 
बदले मत दे डालो । 

चाहे फासी पर लटका दो यह पद चाहे आधुनिक 
बातावरण को लक्ष्य करके कहा गया हो, पर हमारे लिए 
तो हमारे ही शास्त्रों मे इसके प्रमारण मौजूद है । गजसुकुमार 
के सिर पर अगारे रखे गये, अनेक मुनियों को कोल्हू में 
पेरा गया, फिर फासी लटकाने में वंया कसर रहे गई ” 
इतने उज्ज्वल उदाहरण विद्यमान होने पर भी आप धर्म 
मे बनियाई चला रहे है ! 


हाथी ने मगर से कहा-मुभ मे भक्ति है या नहीं, 
इसकी परीक्षा तू ही कर रहा है | तू ही है जिससे मेरी 
भक्ति की परीक्षा होगी | जा, ले जा, और खा । मैं अब 
अपना वल न लगाऊगा । 

हाथी ने अपना वल लगाना छोड दिया । खीचातानी 
बन्द हो गई । हाथी ने कहा-प्रभो ! भले ही मेरा शरीर 
चला जाय, पर तू न जाने पाये । मैं यह शरीर देता हू 
और इसके बदले तुझे लेता हू । 


इस प्रकार विचार कर हाथी ने भगवान के नाम का 
उच्चारण आरम्भ किया कि उसी समय हाथी में एक प्रकार 
का अनिर्वेचतीय बल प्रकट हुआ । उस बल प्रभाव से हाथी 
अनयास ही छूट गया और विपत्ति से छूटकर आनन्द में 
खडा हो गया । अपने यहा भी कहां है कि पाच ह्मस्व 
अक्षरों का उच्चारण करने में जितना समय लगता है, 
उतना ही समय आत्मा को मोक्ष प्राप्त करने मे लगता है। 
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हाथी मगर के फनन्‍्दे से छूटकर अलग जा खडा हुआ । 
वह सोचने लगा--कैसी श्रदूुभूत घटना है । मैं मगर से 
कहता हू -खा और वह मुझे छोड़ गया । 


सासारिक बल का ग्रभिमान त्याग देने पर आ्ात्म-वल 


प्रकट होता है। वही भगवद्‌ बल है। उसकी शक्ति 
अच्न्त्य है । 


३६ : शकरोी-इन्द्राणी 


एक ऋषि थे । उनसे कोई चूक हो गई । चूक के 
प्रताप से वह मर कर शूकरी हुए। कर्म की गति बडी 
विचित्र है। जैन शास्त्र के अनुसार भी सुनि को चण्डकौ- 
शिक सांप होना पडा था । 


तो वह मर कर शूकरी हुए । उनके तप का कुछ 
पुण्य तो था ही, मगर चूक के कारण उन्हें इस निक्ृृष्ट 
योनि में जन्म लेना पड़ा । शुकरी बड़ी हुई। इधर-उधर 
कुड़ा-कच रा खाने लगी और उसी मे प्रसन्न रहने लगी । 
इस अवस्था में वह ऐसा आनन्द मानने लगी कि मानो 
'इन्द्राणी हो । थोड दिनो बाद उसे मस्ती चढी । सुश्नर के 
साथ क्रीडा करने लगी । गर्भवती हुई । बच्चे हुए । वह 
उन बच्चों पर बहुत प्रेम करने लगी । 


इतने में उसका चूक के कर्म का भोग पूरा हो गया । 
घमराज के घर से विमान आया । घर्मराज के दूतो ने 
उससे कहा--चल, अ्रब स्वर्ग मे चल, तेरा यह कर्मभोग 
पूरा हो गया है । 


सूअरी यह सुनकर रोने लगी । रोती-रोती बोली-- 
अभी मुझे मत ले चलो | सेरे बच्चे अभी छोटे हैं । देखो 
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चह मैला पडा है, मुझे वह खाना है। थोडड दिन और दया 
करो । सुओ बचाझो । 


सूअरी की बात सुनकर देवदूत हसने लगे । उन्होने 
सोचा--इसकी दृष्टि मे स्वर्ग के सुख इन सुखो से भी तुच्छ हैं । 


फिर देवदूतो ने कहा-नही, तुझे अभी चलना पड़ेगा। 
साथ लिये बिना हम मानने वाले नही । 


अन्तत सूअ्री रोती रही और देवदूत उसे ले चले। 
स्वर्ग पहुचने पर उसका हृदय पलट गया । उन देवदूतों ने 
उससे कहा--चल, तुझे वापिस लौटा आते है। अपने अधूरे 
काम पूरे कर ले मगर वह अब लौटने को तैयार नहीं 
थी । स्वर्ग मे पहु चने के बाद कौन अ्रभागा ऐसा होगा, जो 
सूश्षर का काम करने के लिए स्वर्ग छोडकर आयेगा। 


इस कथा के आधार पर प्रत्येक मनुष्य को अपनी 
स्थिति पर विचार करना चाहिए कि हमारी स्थिति भी कही 
इस कथन की "“त्ायिका” जैसी ही तो नहीं है ? 

दो छोरा दो छोकरी, सो करती ममता माया, 

लाख लाख बेटा हुआ, पछे काम नहीं आया । 
परतख देख लो, दुख पड सारा, बिललावे जावे चेतन- एकलो । 
गाफिल मत रह रे, मुश्किल यह अवसर फिर पावणो ॥ 


देवदूत की पालकी सामने खड़ी है। जिसे उससें 
सवार होना हो, हो सकता है । लेक्रिन, सवार होने की 
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इच्छा रखने वाले को आसुरी प्रकृति की बाते छोड़कर देवी 
प्रकृति की बाते आचरण मे लानी पड़ेगी । अगर कोई कहता 
है कि आसुरी प्रकृति के बिना काम नही चलता तो यह तो 
सृअ्री की जैसी ही बात हुई या नही ? इस गनन्‍्दे जीवन के 
लिए उच्च जीवन को भूलते हो ? ससार बंड़ा विषम है। 
यहा बडी-वडी स्थिति वाले भी नही रहे तो तुम्हारी हैसियत 
ही क्‍या है ? इस वात को भूलकर श्रगर ऐसी ही स्थिति मे 
पड॑ रहे तो समय बीत जाने पर पछताने से भी क्‍या 
लाभ होगा' ? 


३७ : सम्मन सेठ 


जव तक कोई वस्तु प्राप्त नही है, तव तक मनुष्य को 
उसकी इच्छा होती है, लेकिन जब वह प्राप्त हो ,जाती है,, 
तब उससे भी आगे की अप्राप्त वस्तु की इच्छा होती है । 
जैसे-जैसे पदार्थ प्राप्त होते जाते हैं, गैसे-ही-गैसे इच्छा बढती 
जाती है | इस तरह ससार की सामग्रियों का अन्त तो झा 
सकता है, लेकिन इच्छा का अन्त नहीं आता । यह बतलाने 
के लिए ग्रन्थो मे एक कथा आई है । 


मम्मन नाम के एक सेठ के पास €६ क्रोड सोनेया 
की सम्पत्ति थी | उसने सोचा--मेरी यह विशाल सम्पत्ति 
मेरे लड़के खर्च कर देगे, इसलिए कोई ऐसा प्रयत्न करना 
चाहिए, जिससे लडके इस सम्पत्ति को खर्च न कर सके, 
किन्तु इसकी वृद्धि करते रहे । मम्मन सेठ ऐसा ही उपाय 
सोचा करता । अन्त में उसने उपाय सोच लिया । उसने 
अपने घर के भूमियृह मे एक सोने का गैल वनवाया, जिसके 
चारो ओर मणि-माणक आदि मृल्यवान्‌ रत्न लगे हुए थे । 
मम्मन सेठ ने प्राय: श्रपनी समस्त सम्पत्ति लगाकर वह गैल 
तैयार कराया । जब गैल वनकर तैयार हो गया, तब मम्मन 
सेठ बहुत ही प्रसन्न हुआ; लेकिन साथ ही उसे यह विचार 
हुआ कि अकेला होने के कारण यह गैल शोभाहीन है । 
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इसलिए ऐसा ही एक बैल और बनवा कर इस बैल की 
जोडी मिला देनी चाहिए । 


स्वर्ण-रत्न से बने हुए गैल की जोडी मिलाने के 
विचार से प्रेरित होकर मम्मन सेठ फिर धन कमाने लगा। 
वह धन के लिए न्याय-अन्याय भूठ-सत्य आदि किसी भी 
बात की परवाह न करता । उसका एक मात्र उहंँ श्य पुनः 
उतनी ही सम्पत्ति प्राप्त करना था, जितनी सम्पत्ति लगाकय 
उसने भूमिगृह मे स्वर्ण-रत्न का बौल बनवाया था । दिन-रात 
वह इसी चिन्ता मे रहता कि मेरा उद्देश्य कैसे पूरा हो ? 
उसे रात के समय पूरो तरह नीद भी न' आती । यद्यपि 
वह घन के लिए श्न्य समस्त बातो की उपेक्षा करता था, 
फिर भी ६९ करोड के लगभग सम्पत्ति एकत्रित करना कोई 
सरल वात न थी, जो चटपट एकत्रित कर लेता । 


वर्षा के दिन थे । रात के समय बिस्तर पर पडा 
हुआ मम्मन सेठ यही सोच रहा था कि किस प्रकार गैल 
की जोडी का दूसरा बैल बने ! सहसा उसे ध्यान हुआ कि 
वर्षा हो रही है और नदी मे पूर है। नदी में लकड़िया 
आती होगी । मैं पड़ा-पडे। क्या करता हू ! नदी से लकडियां' 
ही क्यो न निकाल लाऊ ! दस पाच रुपये की भी लकड़ियां | 
मिल गई, तो क्या कम होगी ! 


जिसकी इच्छा बडी हुई है, वह चाहे जैसा बड़ा हो 
ओर स्वय को चाहे जैसा प्रतिष्ठित मानता हो, लेकिन उसे 
मम्मन सेठ की तरह किसी कार्य के करने मे विचार या सकोच न 
होगा । फिर चाहे वह कार्य उसकी प्रतिष्ठा के अयोग्य ही 


क्यो नहो'! 


मम्मन सेठ नदी पर गया । वह नदी के बहाव में 
आने वाली लकडियो को पकठ-पकटकर निकालने भ्रोर एक- 
त्रित करने लगा । जब लकडिया बोक भर हो गई, तव 
भम्मन सेठ बोझ को सिर पर रखकर घर की ओर चला। 
चलते-चलते वह राजा के महल के पास झ्राया । उस समय 
रानी भरोसे की ओर से वर्षा की वहार देख रही थी । 
सयोगवश उसी समय विजली चमक उठी । विजली के 
प्रकाश में रानी ने देखा कि एक आदमी सिर पर लकटियो 
का बोक लिये नदी की ओर से चला आ रहा है । यह देख 
रानी ने राजा से कहा--महाराज, आपके नगर में कैसे-कस 
दु खी हैं, यह तो देखिए ! श्रन्थेरी रात का समय हैं, बादल 
गरज रहे है श्रीर वर्षा हो रही है, फिर भी यह आदमा 
लकडी का वोक लिये जा रहा है। यदि यह दु खी न होता 
तो इस समय घर से बाहर क्‍यों निकलता और कष्ट क्यों 
उठाता ! आपको अपनी प्रजा का कष्ट मिठाता चाहिए । 


रानी के कहने से राजा ने भी मम्मन सेठ को देखा । 
वास्तव में यह दुखी है और इसका दुःख अवश्य मिटाना 
चाहिए, इस विचार से राजा ने एक सिपाही को बुलाकर 
उससे कहा कि महल के नीचे जो आदमी जा रहा है, उससे 
कहदो कि वह सवेरे दरबार में हाजिर हो । 


सिपाही गया । उसने मम्मन सेठ को राजा की आज्ञा 
सुनाई । मम्मन सेठ ने कहा--मैं महाराज की आज्ञानुसार 
सगेरे हाजिर होऊगा । 
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दूसरे दिन संबेरे, अच्छे कपड-लत्ते पहनकर मम्मर्न 
सेठ दरबार में पहुचा । राजा ने उससे आने का कारण 
यूछा । मम्मन सेठ ने कहा--आपने रात के समय सिपाही 
द्वारा मुझे दरबार में हाजिर होने की आज्ञा दी थी। मैं 
हाजिर हुआ हू । राजा ने कहा कि-- मैने तो उस आदमी 


को हाजिर होने की आज्ञा दी थी जो रात के समय लकडी 
का बोक लिये नदी की ओर से आ रहा था। तुम्हारे लिए 
हाजिर होने की आज्ञा नही दी थी । मस्मन सेठ ने उत्तर 
में कहा-वह व्यक्ति मैं ही हु । राजा ने साश्चर्य पुछा-- 
भयकर रात मे सिर पर लकड़ी का गद्ठा रखे हुए नदी की 
ओर से क्‍या तुम्ही चले आ रहे थे ? 


मम्मन--हा महाराज । 


राजा--तुम्हें ऐसा क्‍या कष्ट हैं, जो उस समय नदी 
में से लकड़ी निकालने गये थे ” यदि कोई जानवर काट 
खाता श्रथवा नदी के प्रवाह मे बह जाते तो ” 


मम्मन--महाराज, मुझे एक गैल की जोडी मिलानी 
है । उसके लिए घन की आवश्यकता है । इसीलिए मैं रात्त 
को नदी के बहाव से लकंडिया निकालने के लिए गया था। 


मस्सन सेठ के कथन से राजा ने समभझा-बनिये लोग 
स्वभावत" कृपण हुआ करते हैं इसलिए कृपणत के कारण 
यह सेठ अपने पास से पैसे लगाकर बेल नही लाना चाहता, 
किन्तु इधर-उधर से पैसे एकच्रित करके उनसे बैल लाना 
चाहता है । यह विचार कर राजा ने मम्मन सेठ से कहा -- 
चस इसीलिए अपने प्राणो को इस प्रकार आपत्ति में डाला 
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था ? तुम्हे जैसा भी चाहिए, वैसा एक बेल मेरी पशुशाला 
से ले जाओ । 


मम्मन - मेरे यहां जो वेल है, उसकी जोड का बेल 
आपके यहा नहीं हो सकता । 


राजा- मेरे यहा गैसा बैल नही है, तो खजाने से रुपये 
लेकर वेसा वैल खरीद लाओ ! 


मम्मन-महाराज, वैसा वैल मोल भी नही मिल सकता । 


राजा-तुम्हारा वैल कसा है, जिसकी जोड़ का बैल 
अते पशुगाला मे भी नहीं मिल सकता और मोल भी नहीं 
मिल सकता ! तुम्हारे उस गैल को यहां मगवाश मैं देखू गा । 


मम्मन--वह ठील यहां नही आ सकता । हां यदि 
आप भेरे घर पधारे, तो उस गैल को अवश्य देख सकते हैं । 


राजा ने मम्मन सेठ के यहा जाना स्वीकार किया । 
राजा को साथ लेकर मम्मन सेठ अपने घर गया । वह 
राजा को तहखाने मे ले गया और स्वर्ण-रत्न का बैल बता- 
कर कहा - महाराज, मै इस गैल की जोड़ी मिलाना चाहता 
हू । उस रत्नजटित स्वर्ण-बैल को देखकर राजा दग रह 
गया । वह सोचने लगा कि--इस बैल को बनवाने मे जितनी 
सम्पत्ति लगी है, उतनी सम्पत्ति से जब इसको सनन्‍्तोप नहीं 
हुआ, तव ऐसा दूसरा वैल पाकर इसे कब सनन्‍्तोष होगा ! 


अ्रव इस प्रकार विचार कर राजा लौट आया । उसने 
रानी से कहा कि--रानी, रात के समय तुमने जिस आदमी 
को सिर पर लकड़ी का ग्रद्टा लेकर जाते देखा था, वह 
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आदमी यहां का एक धनिक सेठ है । उसको झौर किसी 
कारण दुख नही है, किन्तु तृष्णा के कारण दुख है। उसे 
मिठाने में मैं सवेथा असमर्थ हु | उसने ६६ करोड़ सोनैया 
की लागत का एक जैल बनाया है, जो सोने का है और 
जिस पर रत्न जड़े हुए है । इतनी सम्पत्ति होने पर भी उसकी 
तृष्णा शान्‍्त नहीं हुई और वह गैसा ही दूसरा बैल बनवाना 
चाहता है । कौन कह सकता हैं कि गैसा ही दूसरा गैल 
बनवा लेने पर उसकी तृष्णा शान्त हो जावेगी और वह 
सुखी हो जावेगा ? ऐसा झ्ाादमी, जब तक उसकी तृष्शा 
बढी हुई है, कदापि सखी नहीं हो सकता । 


३८ : प्रिषया श्रावक 


एक समय मगधाधिप महाराज श्र णिक ने श्रमण भग- 
चान महावीर से अपने भावी भव के सम्बन्ध में पूछा । 
वीतराग भगवान महावीर को राजा श्रेणिक की प्रसन्नता 
अप्रश्नन्नता की कोई अपेक्षा न थी । इसलिए राजा श्रेणिक 
के प्रश्त के उत्तर मे कहा कि--राजन्‌ ! यहा का आयुष्य 
पूर्ण करके तुम रत्नप्रभा पृथ्वी यानि नरक में उत्पन्न होझोगे । 
राजा श्रेणिक ने भगवान से फिर प्रश्न किया--प्रभो ! क्या 
कोई ऐसा उपाय भी है जिसमे मैं नरक की यातना से वच 
सकू ? भगवान ने उत्तर दिया--उपाय तो अवश्य है, 
लेकिन यह उपाय तुम कर न सकोगे | जब श्रेणिक ने भग- 
वान से उपाय बताने के लिए आग्रह किया तब भगवान ने 
ऐसे चार उपाय बताये, जिनमे से किसी भी एक उपाय के 
करने पर वह नरक जाने से वच सकता था । उन चार 
उपायो में से एक उपाय पूनिया श्रावक की समायिक लेना था । 


महाराज श्रेणिक ने पूनिया श्रावक के पास जाकर 
कहा-भाई पूनिया ! तुम मुझसे इच्छानुसार घन ले लो 
और उसके बदले मे मुझे अपनी सामायिक दे दो । राजा के 
'इस कथन के उत्तर में पूनिया श्रावक ने कहा--सामायिक 
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का क्‍या मूल्य हो सकता है, यह मैं नही जानता हु । इसलिए 
जितने आपको मेरी सामायिक लेना बताया है, आप उन्हीं 
से सामायिक का मूल्य जान लीजिये । 


राजा श्रेणिक फिर भगवान महावीर की सेवा में 
उपस्थित हुए उन्होने भगवान को पूनिया श्रावक का कथन 
सुनाकर पूछा--पुनिया श्रावक की सामायिक का क्‍या मूल्य 
हो सकता है ? भगवान ने राजा श्रेणिक से पूछा-तुम्हारे 
पास इत्तना सोना है कि जिसकी छप्पन पहाडियां (डुगरिया) 
वन जागे, परन्तु इतना धन-तो सामायिक की दलाली के 
लिए भी, पर्याप्त नही है। फिर सामायिक का मूल्य कहा से 
दोगे ? भगवान का यह कथन सुनकर राजा श्रृणिक चुप 
हो गया । 


यह घटना इसी रूप में घटी हो या दुसरे रूप मे या 
केथानक की कल्पना मात्र ही हो, किल्‍्तु बताना यह हैं कि 
स्षामायिक के फल के सामने सासारिक सम्पदा तुच्छ है, 
फिर वह कितनी भी और कैसी भी क्यो न हो ! 


ह्ब्न्तज््य््ा 
स्व्य्श्र्प्च्क्छ 


३६ : राजा-जनक 


इच्छा परिमित करके भी, यथाशक्ति उन पदार्थों में 
आसक्त नही होना चाहिए जो पदार्थ मर्यादा मे रखे गये है। 
मर्यादा में रखे गये पदार्थों में वृद्धि न होनी चाहिए। यदि 
मर्यादा मैं रहे हुए पदार्थों मे वृद्धि न की, उनके प्रति निर्मेम-- 
त्व रहा, तो पदार्थ का सर्वथा त्याग न कर सकने पर भी 
वह व्यक्ति एक प्रकार से श्रपरिग्रही के समान ही माना जायेगा 
ओर उसको वहुत अ्रश मो लाभ भी वैसा ही होगा । 


भरत चक्रवर्ती छ. खण्ड पृथ्वी के स्वामी थे, लेकिन वे 
उस राज्य-सम्पदा के प्रति ममत्वहीन रहते थे । इस कारण 
उन्हे कांचमहल मो ही केवलन्ञान हो गया । नमीराज के पास 
समस्त राज्य-सम्पदा विद्यमान थी और वे राज्य भी करते 
थे, फिर भी “राजधि! कहे जाते थे । इसका कारण यही था 
कि वे राज्य मे मूछित नही रहते थे । 


नमीराज की ही तरह राजा जनक के विपय में भी 
प्रसिद्ध हैं ।॥ कहा जाता है कि उनके पास शुकदेवजी ज्ञान 
सीखने के लिए गये । उन्होने जनक के द्वार पर जाकर 
अपने आने की सूचना जनक के पास भेजी। उत्तर मे राजा 
ने उन्हे द्वार पर ही ठहरे रहने को कहलाया । शुकदेवजी 
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तीन दिन तक जनक के द्वार पर ही ठहरे रहे । चौथे दिंन 
जनक ने उन्हे अपने पास बुलवाया । राजा ज॑नक के सन्मु्ख 
जाकर शुकदेवजी ने देखा कि .राजा अच्छे सिहासन पर जैठा 
है और उस पर चवर-छत्र हो रहा है । शुकदेवंजी सोचने 
लगे कि पिता ने मुझे इसके पास क्‍या ज्ञान सीखने भेजा है ! 
यह माया में फसा हुआ है, .मुभको क्‍यों “ज्ञान देंगा ? 


शुकदेवजी इस प्रकार सोच ही रहे थे कि इतने ही में 
“राजा के पास खबर आई कि-नगर मे आग लग गई है 
और नगर जल रहा है ।-फिर खबर आई कि आग महल 
तक आ गई है | तीसरी. बार खबर आई--आग ने महल 
.क द्वार घेर लिया है । राजा जनक इन-सब खबरो को 
सुनकर किचित्‌ भी नही घबराये, किन्तु जैसे ही प्रसन्न बने 
रहे, लेकिन शुकदेवजी चिन्तित हो गये । राजा ने उनसे 


पूछा--नगर या महल मो आग लगने से आपको चिन्ता क्‍यों 
हो गई ? 


- शुकंदेवजी ने उत्तर दिया-मेरा दण्ड और कमण्डलु 
हार पर ही रखा है । मुझे उन्ही कि चिन्ता है, कही वे 
न जल जाये । 

राजा ने उत्तर दिया मुझको नगरया महल के जलने 
को भी चिन्ता नही है, न दुख ही है, और आपको दण्ड 
कमण्डलु की ही चिन्ता हो गई ! इस अन्तर का क्‍या कारण 
है ? यही कि मैं राज्य करता हुआ और नगर तथा महल 
मे रहता हुआ भी इनसे ममता नहीं रखता, इनको अपना 
नही मानता और आप दंण्ड कमण्डलु को अपना मानते है। 


(२७४) 


आ्रापको आपके पिता ने मेरे पास यही ज्ञान लेने के लिए 
भेजा है कि जिस प्रकार मैं निर्मम रहता हू उसी प्रकार 
ममतारहित होकर रहो । "संसार के किसी भी पदार्थ को 
अपना मत समझो, न किसी पदार्थ से अपना स्थायी सम्बन्ध 
मानो किन्तु यह मानों कि आत्मा अजर तथा शअ्रविनाशी है 
ओऔर संसार के समस्त पदार्थ नाशवान हैं । इसलिए आत्मा 
का सासारिक पदार्थों से कोई वास्तविक सम्बन्ध नहीं है । 

शास्त्र में नमीराज विषयक वर्णन भी ऐसा ही है + 
नमीराज' को जब संसार की असारता का ज्ञान हो गया था 
ओर बे विरक्त हो गये थे, उस समय उनकी परीक्षा करने 
के लिए इन्द्र ने ब्राह्मण का वेश बनाकर उनसे कहा था कि 
वह देखो तुम्हारी मिथिला नगरी जल रही है ! तव नमीं- 
राज ने उत्तर दिया था -- 

सुहँ वसामो जीवामो जेसि मो नत्थि किचर्ण । 

महिलाएं डज्कमाणीए न में डज्कूइ किचणं ॥ 

श्रर्थात्‌ मैं सुख से रहता हु और सुखपूर्वक ही जीवित 
हू, महल और मिथिला नगरी से मेरा कोई सम्बन्ध नही है । 
मिथिला नगरी के जलने से भेरा कुछ भी नहीं जलता । 

तात्पर्ण यह कि मर्यादा में रहे हुए पदार्थों से भी 
ममत्व न करना, किन्तु निर्मम रहना । उनकी प्राप्ति से व 
प्रसन्न होता, न उनके वियोग से दु.ख करना । 


स्व्य्जरा््य्् 
प्व्व्श्र्प्च्क्ड 


४० : भरत ओर सुनार 


भेगवान ऋषभदेव समवसरण मे विराजमान थे । 
डादश प्रकार की परिषद्‌ भगवान का उपदेश श्रवण कर रही 
थी। भगवात ने अपने उपदेश मे कहा-महारम्भी और 
भहापरिग्रही की श्रपेक्षा अल्पारम्भी और अल्पपरियग्रही शीघ्र 
मोक्ष जाता है। भगवान का यह उपदेश एक सुनार ने भी 
जुना । उसने सोचा-मेरे पास बहुत थोडी सम्पत्ति है और 
मैं आरम्भ भी बहुत कम करता हू । दूसरी ओर भरत चक्र- 
चर्ती के पास छ खण्ड पृथ्वी का राज्य है, चौदह रत्न है 
और अनेक प्रकार की सम्पत्ति है, इसलिए वे महापरियग्रही है 
और राजकार्यादि मे आरम्भ भी बहुत होता है। इस प्रकार 
भरत चत्रवर्ती की अपेक्षा मैं अल्पारम्भी, अल्पपरियग्रही हूं 
तथा भेरी अपेक्षा भरत चक्रवर्ती महारम्भी, महापरिप्रही हैं। 
इसलिए भरत चक्रवर्ती से पहले मे मुक्त होऊगा । 


सुचार ने अपने मन में इस प्रकार सोचा । फिर उसने 
विचार किया कि इस विषय में भगवान से ही क्यो न पुछू ! 
देखे, भगवान क्या कहते हैं? इस प्रकार विचार कर सुनार 
अवसर पाकर भगवान से प्रश्त किया--प्रभो, पहले मेरा 
होगा या भरत चत्रवर्ती का ? त्रिकालज्ञ भगवान ने 
चुनार के प्रश्न के उत्तर मे कहा-पहले भरत चक्रवर्ती को 
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मोक्ष होगा । भगवान का उत्तर सुनकर सुनार ने कहा-- 
यह तो आपने पक्षपात की वात कही। आपने उपदेश मे तो 
यह कहा था कि अ्रल्पारम्भी अल्पपरिग्रही को पहले मोक्ष 
होगा और अब आप ऐसा कह रहे हैं ? भरत चत्रवर्ती 
महापरिग्रही हैं, और इस प्रकार महारम्भी है तथा मैं इस- 
इस प्रकार अल्पारम्भी, अल्पपरिग्रही हु । फिर भी, भरत 
आपके पुत्र है इसलिये आपने उनका मोक्ष पहले बताया, 
यह पक्षपात नहीं तो क्‍या है ? 


सुनार की वात के उत्तर में भगवान ने कहा-तुम 
इस विषय में स्थूलदृष्टि से जो-कुछ दिखता है, उसी-पर 
विचार कर रहे हो, लेकिन स्थूल इष्ठि से वास्तविकता को- 
नहीं देख -सकते । मैने जो कुछ कहा है, वह ज्ञान मे देखकर 
कहा- है । वास्तव में भरत महारम्भी, महामरियग्रही- नही हैं, 
किन्तु तुम हो । 


भगवान का कथन सुनार की समझ मे नहीं आया । 
उस समय वहां भरत चक्रवर्तो भी मौजूद थे । भरत ने भग- 
वान से प्रार्थना की-प्रभों, इसको में समझा दृ गा | यह 
कहकर भरत चक्रवर्ती उस सुनार को अपने साथ ले गये । 
उन्होने तेल से भरा हुआ कटोरा सुनांर को देकर कहां-- 
इस तेल से भरे हुए कटोरे को लेकर सारे नगर में घूम 
आओो । लेकिन यांद रखो, अगर इस कठोरे में से तेल की- 
एक यूद भी नीचे गिरी, तो तुम्हारी गर्दन उड़ा दी जायेगी । 
यह कहूँ कर श्रौर तेल का कटोरा देकर, भरत चत्रवर्ती-ने सुनार 
को विद्य किया । उन्होने सुनार केसाथ एक दो सिपाही भी- 
लगा दिये । है 
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त्तेल का कटोरा लेकर सुनार नगर के बाजारो मे घूमते 
लगा । उसके साथ भरत चक्रवर्ती के सिपाही लगे हुए ही 
थे। नगर के सब बाजारो में घृुमकर सुनार तेल का 
कटोरा लिए हुये भरत चक्रवर्ती के पास आया । भरत ने 
उससे पूछा--तुम नगर के सब बाजारो मे घूम श्राये ? 


सुतार--हां महाराज, घूम आया । 

भरत--इस कटोरे मे से तेल तो नही- गिरने दिया ? 

सुनार--तेल कंसे गिरने देता ? तेल गिरता तो आ्आापके 
ये सिपाही वही गर्दन उड़ा देते, आप तक आने ही क्यो देते ? 


भरत--अच्छा यह बताओ कि तुमने नगर के बाजारों 
में क्या-क्या देखा ? 

सुनार--मैने -तो कुछ भी नहीं देखा । 

भरत--सब -बा[जारो मे घूम कर आ रहे हो, फिर भी 
चुमने - कुछ नही-देखा ? 

सुनार--हा महाराज ! 'मैंने तो कुछ भी नही देखा । 

भरत--क्‍्यो ? 

सुनार--देखता कैसे ? मेरी दृष्टि तो इस कटोरे पर 
थी। मुझे भय था कि कही तेल गिर न जावे, नही तो साथ का 
'सिप्राही मेरी गर्दत उडा देगा,। इस भय के कारण मेरी 
“दृष्टि कठोरे पर ही रही। बाजार 'में क्या होता है, या क्या 
है, इस शोर मैंने ध्यान ही नही दिया । . - - 

भरत--बस-यही बात मेरे लिए समभो । यह सम- 
ज्त-ऋषि-सम्पद्य, जिसे तुम मेरी समक-रहे हो--एक वाजार 


(२७८) 


के समान है | मैं इस वाजार मे विचरता हू' फिर भी मैं 
इसको अपनी नही मानता, न इसकी ओर घ्यान ही देता 
हु । जिस तरह तुमको सिपाही द्वारा गर्देन उड़ाये जाने का 
भय था, इसलिए तुम्हारा ध्यान कटोरे पर ही था, वाजार 
की ओर तुमने नही देखा, उसी प्रकार मुझे भी परलोक का 
भय लगा हुआ है। इसलिए मैं भी ऋद्धि-सम्पदा मे रचा-पचा 
नही रहता हूं, ऋद्धि-सम्पदा की ओर ध्यान नही देता हू 
किन्तु जिस तरह तुम्हारा ध्यान कटोरे पर था, उसी प्रकार 
मेरा ध्यान मोक्ष की ओर है । इस कारण मैं चक्रवर्ती होता 
हुआ भी भगवान के कथनानुसार तुमसे पहले मोक्ष जाऊंगा। 
इसके विरुद्ध तुम्हारे पास ऐसी सम्पत्ति नहीं है, लेकिन 
तुम्हारी लालसा बढ़ी हुई है । जिसकी लालसा बढी हुई है, 
वही महारम्भी, महापरियग्रही है, फिर चाहे उसके पास कुछ 
हो अथवा न हो या थोडा हो । इसके विपरीत जिसके पास 
चहुत सम्पत्ति है, फिर भी यदि वह उस सम्पत्ति में मुछित 
नही रहता है, उसकी लालसा बढ़ी हुई नही है, किन्तु सांसा- 
पिंक पदार्थों मे रहता हुआ भी जल मे कमल की तरह उनसे 
अलग रहता है, तो वह अल्पारम्भी, अल्पपरिग्रही है । इसलिए 
भगवान ने तुम्हारे लिए मोक्ष न बताकर, पहले भेरे लिए 
मोक्ष बताया । 


भरत चक्रवर्ती के इस कथन से सुनार समझ गया। 
उसने जाकर भगवान से क्षमा मांगी और इस प्रकार वह 
यवित्र हुआ । 


मतलब यह कि मोक्ष प्राप्ति अप्राप्ति का कारण सांसा- 
उरिक पदार्थों का पास होना, न होना नही है किन्तु ममत्व 


(२७६) 


का होना, न होना ही मोक्ष प्राप्त न होने या होने का कारण 
है । इसलिए चाहे परियग्रह का सर्वेथा त्याग न हो, केवल 
इच्छापरिमाण ब्रत ही लिया गया हो, फिर भी यदि 
शेष परिग्रह से जल में कमल की तरह अलिप्त रहता है, तो 
वह उसी भव से मोक्ष का अधिकारी हो सकता है । इसके 
विरुद्ध चाहे अपरिय्रह ब्रत स्वीकार भी किया हो, लेकिन इच्छा- 
मूर्छा बढ़ी हुई हो, इच्छा-मूर्छा न मिटी हो, तो वह ससार मे 
पुन: जन्म-मरण करता है. और नरक तियक्‌ गति में 
भी जाता है । 


९0% 


४१ + दिशा-पजन 


राज़गृही के वेणुवन में सिणगाल नामक एक सद्गृहस्थ 
रहता था । उसने अपने पुत्र को शिक्षा दी कि यदि तुम 
कुलधर्म की रक्षा करना चाहो तो छह॒दिद्याओ्रो की पूर्ण 
करते रहना । 


पुत्र पितृभक्त था वह पिता की बात का मर्म तो 
समझा नही, मगर दिशाश्रो की पूजा करने लगा। वह चारों 
दिशाओं मे तथा ऊपर और नीचे फूल श्रौर पानी उछाल 
देता और समभता कि मैंने कुलधर्म का पालन किया । 


एक बार उसे कई भहात्मा मिले । उन्होने फूल और 
पानी उछालते देखकर पूछा--यह क्‍या करता है ? तव उसने 
कहा-मैं पिता के आदेशोनुसार छह दिशाओं की पूजा 
करता हू । 

महात्मा वोले--तुझे दिशाओं की पूजा करना नहीं 
जाता । जो पूजा तू कर रहा है, वह उन्नति का साधन 


नही है । 
लडका सरलहृदय था । उसने कहा-मै नहीं समझा 
तो आप समभा दीजिए । जैसा आप कहेगे, गैसा मैं करू गा। 
महात्मा बोले--पहले तू छह दिशाओं को समझ ले । 
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माता-पिता और घ॒र्सग्रुरु' पूर्व दिंशा है । विद्यागुरु दक्षिण 
दिशा हैं । स्त्री पश्चिम दिशा है । सगे सम्बन्धी उत्तेर दिशा 
हैं । ऊर्ध्ण दिशा सन्‍्त महात्मा है ओर अपने से नीचे नौकर 
चाकर आदि अ्रधोदिशा है। इनकी पूजा करता ही छह दिशाओं 
की पूजा करना कहलातों है । 


_ थोडे शब्दों मे इंस व्याख्या को याद रखे तो तेरा 
इंस लोक और परलोक में कल्याण होगा । 


माता-पिता पूर्व दिशा है और इनकी पूजा पाच प्रकार: 
की है, क्योकि माता-पिता पुत्र पर पाच प्रकार का अनुग्रह 
करते हैं। इनकी पूजा का अर्थ है--इनकी सेवा-शुश्रूपा 
करना मान-सन्‍्मान करना और कुलधर्म का _पालन करते 
हुए मर्यादा मे चलना । दो भाई हो तो उनके हिस्से की 
सम्पत्ति भाप ही' न हडप जाना, उनकी हिस्सा उन्हे देना ॥: 
बंहिन_ससुराल चली गई हो तो उसके लिए भी कुछ: 
भाग लगा देना । 


सचमुच कुलीन पुत्र वही कहलाता है जो पिता की 
सम्पत्ति को मौज मजा में! नहीं उडा देता, किन्तु ऐसी 
व्यवस्था करता है जिससे धर्म की भी रक्षा हो । ऐसा पुत्र 
पिता का आजीर्वाद प्राप्त करता हैं | पिता का आशीवादि' 
पिता के धर्म का पालन करने से ही मिलता है । विता: पुत्र 
का पालन-पोषण करता है, शिक्षित बनाता है, विवाह-शादी _ 
करके ऐसी व्यवस्था करता हैं कि जिससे पुत्र वाद मे भी 

रह सके । अतएव पिता की पूजा न करनो अनुचित 
है। मगर पूजा का अर्थ यह नही कि उसके सामने धूप जला 
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दी जाय और फूल चढा दिये जाए । पिता के प्रति सदेव 
आदर का भाव रखना और कभी उनकी अ्वज्ञा न करना 
पिता की सच्ची पूजा है । 


दक्षिण दिल्या विद्याग्रुरु है। विद्यागुरु का भी बड़ा उप- 
कार है | वह एक तरह से पशु से मनुष्य बनाते है। हृदय 
में विद्या की ज्योति जगाते है। अतएव विद्यागुरु का सम्मान- 
सत्कार करना, उनको अन्न-वस्त्र आदि देना, शक्ति के अनु- 
सार धन से उनकी सहायता करना, उनकी सच्ची पूजा है। 
स्‍त्री पश्चिम दिशा है। स्त्री की पूजा का श्रर्थ यह नही कि 
उसके पैरो मे मस्तक रगड़ा जाय या उसे हाथ जोड़े जाए ॥ 
स्‍त्री का सम्मान करता, कभी अपमान न करना ही स्त्री की 
पूजा है । मनु ने कहा है -- 


यत्र नार्यस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तन्न देवता । 

जहां नारी का सम्मान किया जाता है, अपमान नहीं 
किया जाता है, वह स्थान देवलोक बन जाता है। शास्त्र में 
स्त्री को देवानुप्रिया, धर्मशीला, धर्मसहायिका कहकर सबोधन 
किया गया है । जो धर्म की सहायिका है, [उसका अपमान 
करना कहा तक उचित है? स्त्री का अपमान करना मानव 
जाति की महत्ता का अपमान करना है । अतएवं अपनी 
पत्नी का कदापि अपमान न करके उसकी सुख-सुविधा की 

चिन्ता रखना स्त्री-पूजा है । 


जो लोग अपनी पत्नी के प्रति दुर्व्यवहार कस्ते है, 
उन्हें उसका (बदला पत्नी की ओर से मिलता है। आप 
कठोर रहेगे तो क्या आपकी छाया कठोर नही रहेगी ? फिर 
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स्वय कडे बने रहकर ससार को कोमल केसे बना सकते 
हो ? आप स्त्री का सम्मान करेंगे तो वह (आपकी गृहस्थी 
का उत्तम प्रबन्ध करेगी । 


सग्रे-सम्बन्धी उत्तर दिशा है । मनुष्य का कर्तव्य है कि 
वह अपने सम्बन्धी और स्नेही जनो पर सम्भाव रखता हुआा 
'उनके सुख-दु.ख मे सम्मिलित रहे, उन्हे आ्ार्पत्ति से बचावे । 
यही उनकी पूजा है। अपने कुटुम्बी जनो को बोक न समझे । 
उनकी पूरी तरह सार-सम्भाल करे । उन्हें अपने ही समान 
समझे । ऐसा होने पर वे प्राणो को सकट मे डालकर भी 
तुम्हारी सहायता करेगे। कुटुम्बियो और सगे-सम्बन्धियो को 
अ्रपनाये रहने से समय पर बडी सहायता मिलती है । 


प्राचोनकाल के समधी (व्याई) यह समभते थे कि 
हमने अपनी पुत्री देकर पुत्र लिया है और पुत्री लेकर पूत्र 
दिया है । दोनो, दोनो घरो की जिम्मेदारी समभते थे । 
ऐसी भावना थी तो आनन्द रहता था । मगर आज वह 
आनन्द कहा नजर वाता है ? लडकी वाले ने अच्छी पहरा- 
वणी दे दी, तब तो गनीमत है, नही तो लडके वाला उल्टा 
जैरी बन जाता है । 


नीची दिशा नौकर-चाकर आदि हैं । लोग उन्हे हल्की 

ओर अवज्ञा की दृष्टि से देखते हैं, मगर इन लोगो की सेवा 
पर ही बड़े कहलाने वालो की जिन्दगी निर्भर है । 

पहला नौकर भगी है । कठोर-से-कठोर सेवा भगी 

करता है । गन्दगी को आप फैलाते हैं और उसे साफ करता 

है भागी । प्रकृति से वह भी आपके समान ही है। उसके 
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कुल मे भी हरिकेशी जैसे महान्‌ पुरुषों ने जन्म लिया है । 
व्वह भो आपकी ही तरह धर्म का अधिकारी है । 


दूसरे नौकर-चाकर भी श्रापको सुख पहुचाते है । 
स्वय कष्ट सहते हैं, मगर श्रापको कष्ट से बचाते हैं । अत- 
एव उन पर भी स्नेहरष्टि होनी चाहिए । इस प्रकार महत्तर, 
यानी बाला, रसोई वाला आदि कोई भी नौकर क्यो न हों 
उसका उचित सम्मान करना अधोदिशा की पूजा करना है। 
स्मरण रखना चाहिए कि नौकर-चाकर आदि जो नीचे 
समझे जाते है, उन्ही पर तुम्हारी ऊचाई टिकी है । 
आकाश से वाते करने वाला महल पृथ्वी के सहारे ही खडा 
होता है । आप नौकर के सख-द ख का विचार करेगे तो वे 
आपका काम भी ज्यादा करेंगे और आपको अधिक प्रसन्न 
आर सुखी रखने की चेप्टा करेंगे । आपका काम करता-- 
करता कोई नौकर बीमार हो जाए और आप सार-सभार 
न करें और ऊपर से वेतन काट ले तो यह बेवफाई है । 
आलिक वफादार रहेगा तो नौकर भी वफादार रहेगा । 


छठी ऊध्वे दिया है । यह दिशा मनुष्य को 

उठाने वाली है। श्रमण, निग्न॑न्थ, साधु, सन्‍्यासी आदि 
किसी भी शव्द से कहो, परन्तु जिन्होने ससार त्याग दिया 
है, मोह-ममता का परित्याग कर दिया है, उनकी सेवा-पूजा 
करना ऊध्वे दिशा की पूजा है । उनकी पूजा का अर्थ यह 
है कि उनको यथोचित नमस्कार-वन्दन करना, उन पर श्रद्धा 
रखना और जव वे भिक्षा के लिए आगे तो भोजन-पानी 
आदि घर्म-सहायक वस्तुएं देकर उनका सहायक वनना । 


इस प्रकार गृहस्थो का आदर-सम्मान लेने वाले साश्षु 
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का धर्म क्‍या है ” साधु पर उत्तरदायित्व है कि वह अपने 
भक्तो को सच्चा कल्याण का मार्ग दिखलावे । उन्हे किसी 
(प्रकार का सन्देह हो तो शास्त्र के अनुसार उसका निवारण 
करे । ऐसा न हो कि-- 


दस बोगे दस बोगले, दस बोगे के बच्चे | 
गुरुजी बडौठे गप्पे मारे, चेले जाने सच्चे ॥ 


शिष्यो को आत्मा, परमात्मा, नीति, धर्म, ससार, मोक्ष, 
गृहस्थ-घर्म श्रादि का स्वरूप समभाता धर्मग्रुरु का कर्तव्य है । 


यह छह दिशाएं हैं। इनकी यथाविधि पूजा करते 
रहने से कोई गेपरवाह नहीं होगा और सब श्रपने-अपने 
कृतेब्य पर ॒हढ रहेंगे । पिता-पुत्र, ग्ुरु-शिष्य, पति-पत्नी 
स्वामी-सेवक आदि सबका कुलघमे अ्रक्षत रहेगा । 
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उदयसेन नामक एक राजा था । उसके दो पुत्र थे-- 
वीरसेन और सूरसेन। वीरसेन सव इन्द्रियो से परिपूर्ण था और 
सूरसेन अन्धा था । 


विवेकबान परुप, जो जिस काम के योग्य होता है 
उसे वही काम सौपते हैं । तदनुसार उदयसेन ने अपने दोनों 
पत्रों को अलग-अलग प्रकार की शिक्षा दी। श्रथे मनुष्य 
प्राय. संगीत कला में निपुण होते हैं । भक्त कवि सूरदास के 
“विपय में कहा जाता है कि वे श्र धकवि थे । उदयसेन से 
सूरसेन को गायन-कला सिखलाई और वीरसेन को क्षत्रियो- 
चित युद्धकला सिखलाई 


सूरसेन ने जब सुना कि वीरसेन को तो युद्धकला 
सिखलाई जा रही है और मुझे वह कला नही सिखलाई जा 
रही है तो वह विचार करने लगा-मैं कायर ही रह 


जाऊगा ! फिर क्षत्रिय कुल में जन्म लेने से मुझे क्‍या 
लाभ हुआ ? 


इस प्रकार विचार करके वह अपने पिता के पास 
पहुचा और कहने लगा--पित्ताजी ! मैं भी यह युद्ध-कला 
सीखना चाहता हु । पिता ने विचार किया कि जब इसका 
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हृदय युद्धकला की ओर प्रेरित हुआ है तो सिखलाने में क्या 
हर्ण है ? वालक की मनोवृत्तियो को, नैसशिक प्रेरणाओं को 
दवा रखना उचित नही हैं । इस प्रकार विचार कर उदय- 
सेन ने उसे युद्धकला सिखलाने वाले के सुपुर्दे कर दिया | युद्ध- 
कला सिखलाने वाला योग्य और होशियार था । अतएव 
उसने सुरसेव को बाणविद्या सिखला दी। मगर सूरसेन 
अन्धा था, अत. वह केवल शब्द के आधार पर ही बाण 
मार सकता था । 


धीरे-धीरे दोनो कुमार योग्य हो गए । कुछ दिनों 
वाद युद्ध करने का अवसर आ पहुचा । तब वीरसेन ने 
अपने पिता से कहा--पिताजी ! आपने हमें योग्य बनाया 
है और हम बन भी गए है। ऐसी स्थिति मे आपका युद्ध में 
जाना उचित प्रतीत नहीं होता । इस बार आप हमे ही 
युद्ध मे जाने की शआ्राज्ञा दीजिए । 


.. वीरसेन की वीरोचित बात सुनकर पिता को बहुत 
प्रसच्चता हुई । उसने सोचा--ऐसे अवसर पर पुत्र को घर में 
रखना उचित नही है । मेरे सामने युद्ध कर लेने से इसका 
साहस भी वढ जायगा और मेरे दिल मे भी पुत्र के विषय 
में कोई खटका नहो रह जायगा । यह सोचकर उदयसेन ने: 
वीरसेन को युद्ध मे जाने की स्वीकृति दे दी । 


इसके बाद सूरसेन भी पिता के पास गया और उसने 
भी युद्ध मे जाने की आज्ञा मागी। पिता ने उसे समभाया-- 
जेटा, तु आंखो से हीन है । तेरा युद्ध मे जाना उचित नहीं 
है । तू यही रह और अपने भाई की विजयकामना कर । - 
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सूरसेन मन-ही-मन सोचने लगा-मेरा भाई युद्ध में 
जायगा तो उसकी प्रशसा होगी और मुझे कोई टके सेर भी" 
नही पूछेगा । इस प्रकार के विचारो से प्रेरित होकर उसने 
युद्ध मे जाने के लिए राजा से अनुरोध किया । उसके अनु- 


रोब को टाल न सकने' के कारण राजा ने उसे भी जाने 
की आज्ञा दी । 

सूरसेन युद्ध मे गया । अन्धा होने के कारण वह देख 
तो कुछ सकता नहीं था, जब शब्द सुनता तो वाण चला 
देता और जब शब्द न सुन पाता तव वाण भी नही चला पाता 
था । आखिर शत्रु समक गए कि यह- अन्धा है, शब्द सुने 
विना वह वाण नहीं चला सकता । इस तरह समझ लेने 
पर शत्रुओं ने चुपचाप रहकर उसे पकड़ लेने की योजना 
वना ली और बिना शब्द किये उसके पास जाकर उसे 
पकड़ भी लिया । 


इधर वीरसेन को पता चला कि मेरा भाई सूुरसेन” 
शत्रुओ द्वारा पकड़ लिया गथा है | इससे वीरसेन का क्रोध 
ओर भडक उठा । उसने अपनी सम्पूर्ण शक्ति लगाकर युद्ध 
किया और अन्त में सूरसेन को- छुडा लाया । जब सुरसेन 
लोटकर पिता के पास श्राया तो पिता ने प्यार के साथ 
उससे कहा--बोटा, मैं श्रव सम#भ- गया कि तू वीर है | फिर 
भी तू वीरसेन की वरावरी नहीं कर सकता । 


सूरसेन ने भी अपनी स्थिति समझ लीं । उसने कहा--- 
ठीक है, पराक्रम होने पर भी नेत्रो 'के अभाव में वीरसेन'की 
वरावरी नही की जा सकती । अ्रगर वीरसेन न आये होते 
तो मैं शत्रुओं के हाथो मे पड़ ही चुका था । 
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पिता ने कहा-श्रच्छा ही हुआ । यह उदाहरण ज्ञानियों 
के काम आएगा । 


इसी प्रकार जिनको ज्ञान-नेत्र प्राप्त नही हैं, वे त्याग 
भी करे, धन और भोगो से विरक्त भी, रहे, तब भी मोक्ष 
प्राप्त नही कर सकते । अतएव क्रिया को ज्ञान की अनिवार्य 
आवश्यकता होती है । 


और इसी तरह ज्ञान को भी क्रिया की झ्रावश्यकता 
है । वीरसेन नेन्नवान होते हुए भी अ्रगर पराक्रम न करता 
और टुकुर-टुकुर देखा करता तो क्या उस्े' सफलता प्राप्त हो 
सकती थी ? नहीं । सिद्धि ज्ञान और क्रिया-दोनों केः 
सहयोग से ही प्राप्त होती है । 


कि 
| 
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कहते है--एक वार इन्द्र ने गोपियो की भक्ति से 
प्रसन्न होकर उन्हे स्वर्ग में लाने के लिए विमान भेजा | इन्द्र 
ने कहलाया--तुमने नन्‍्दलाल की बड़ी भक्ति की है इसलिए 
चलो । तुण्हे स्वर्ग मे रखा जायगा। इसके उत्तर में गोपषियों 
ने भक्तों की वाणी में कहा-- 


ब्रज व्हालु म्हारे वेकुण्ठ नथी जाबु । 
त्यां नन्द नो लाल क्‍्याथी लावु ॥ ब्रज० ।। 


गोपियां वोली--हमारे सामने स्वर्ग की वात मत 
कहो । हमें तो ब्रज ही प्रिय है | स्वर्ग मो नन्‍्दलाल को 
कसे पायेंगे ? 


विमान लाने वाले देवो ने कहा-क्या तुम सब पागल 
हो गई ? विचार तो करो, कहां ब्रज और कहा स्वर्ग ? 
दुष्काल पड तो यहा तिनका भी न मिले ! यहां सिंह, वाघ 
आदि का भय अलग ही बना रहता है ! फिर वाना प्रकार 
के रोग यहा सताते है और मृत्यु सिर पर नाचती रहती है । 
स्वर्ग मो किसी प्रकार का भय नही हैं, सव तरह का आनन्द- 
ही-श्रानन्द है । वहा रत्नों के महल हैं और इच्छा होते ही 
अमृतरस से पेट भर जाता है । किसी प्रकार का परिश्रम 
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नही करना पड़ता और सब तरह के सुख मौजूद है । फिर 
स्वर्ग छोड़कर ब्रज मो रहना क्यो पसन्द करती हो ” 

गोपियों ने उत्तर दिया--हम पागल नहीं है, पागल 
हुए हो तो तुम ! ,यह तो बताओ कि तुम॒ विमान लेकर 
हमे ले जाने को क्यो आये हो ? हमने नन्‍्दलाल की भक्ति 
की है, इसीलिए तो लेने आये हो न? श्रव' तुम्ही सोचो कि 
जिस भक्ति के कारण तुम हमे स्वर्ग मे ले जाने को आये हो, 
वह भक्ति बडी या स्वगे बडा ? अगर भक्ति बड़ी है तो फिर 
भक्ति छोडकर स्वर्ग मे क्यो जाए ? हमें अपनी भक्ति बेचना 
'पसन्द नही है । 


ग्रोपियो का उत्तर सुनकर देव चुप रह गये । बोले-- 
तुम भाग्यशालिनी हो । वास्तव में हमारा स्वगे तुम्हारे ब्रज 
के सामने किसी विसात मे नहीं हैं । तुम्हारी भक्ति और 
श्रद्धा धन्य है | हमारा शरीर रूप-रग मे सुन्दर है, पर किस 
काम का ? इस शरीर से तुम्हारे जैसी भक्ति नही हो सकती । 

मित्रो ! स्वर्ग के सुखो का वर्णन सुनकर ललचाओ 
मत्त । स्वर्ग की खेती मृत्युलोक मे ही होती है । धर्मसाघना 
के लिए यही लोक उपयुक्त है । धर्म-साधना की दृष्टि से 
भनुष्य, देवों की अपेक्षा श्रेष्ठ है । मुसलमानों के हद्दीसो 
भे कहा है-- 

जब शअ्रल्लाह दुनिया को बना चुके तो उन्होने फरिस्तो 
को बुलाकर कहा--तुम इन्सान की वन्दगी करो । अल्लाह 
का हुक्म भला कैसे टाला जा सकता था ? दूसरे फरिश्तो 
ने तो बंदगी कर ली मगर एक फरिश्ते ने अल्लाह का हुक्म 
नहीं माना । उसने कहा-आप ऐसा हुक्म क्यो फरमाते हैं ? 
कहा हम फरिस्ते और कहा इन्सान । हम फरिस्ते होकर 
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इन्सान की बदगी क्यों करे ? हम पाक है, इन्सान वापाक है । 


इस फरिस्ते की बात सुनकर अल्लाह मियां ने उसे 
खुब फटकारा | तव कही उसकी अ्क्‍्ल ठिकाने आई ! 


देवगण, उसके पैरो में अपना मस्तक भूुकाते है, जिसके 
कहूदय में मिरस्तर धर्म का वास होता है । 
देवा वि त॑ नमंस्‍्संति, 
जस्स धम्मे सया मणी । 


४४ : दान की सफलता-मीठी बोली 


पूज्य श्रीलालजी महाराज कहा करते थे--यदि दान 
देने वाला[प्रियवादी न हो, प्रिय वचन बोलकर दान न दे किन्तु 
अप्रिय;वचनन बोलकर दान दे तो उसका दान मिथ्या हो 
जाता! है । इस सम्बन्ध में वे 'एक रुष्टान्त दिया करते थे । 
चह इस प्रकार है -- 


कृष्णजी ने एक बार व्यापक रूप से दान देने का 
विचार किया । जब विचार किया तो उसे अमल मे लाने 
में क्या देर हो[सकती थी ? तुरन्त दानशांला खुलवाई और 
दान देना[प्रारम्भ'कर दिया। दान देने का कार्य [उन्होने अज़ु व 
को सोपा। अजुन की देखरेख मे दान का कार्य चलने लगा। 
जो भी ऋषि, ब्राह्मण और 'भिक्षुक आदि झाते, सभी को 
दान दिया,जाता । महाराज श्रीकृष्ण की दानशाला की 
प्रशंशा दूर-दूर तक फैल गई और बहुत से ऋषि, ब्राह्मण 
तथा भिक्षुक आ-आकर दान लेने लगे । धीरे-धीरे दान लेने 
वालों की संख्या इतनी बढ गई कि अजु न देते-देते थक 
जाताऔर परेशान हो जाता । 


एक दिल श्रजुन ने विचार किया--इस देश मे कितने 
मंगते हो गये हैं ! दिन भर ताता लगा रहता है । मुझे 
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घड़ी भर भी चैन नही मिल पाता और उसी दिन से अजु न 
की बोली वदल गई । अभ्रब तक वह वडो मिठास के साथ, 
आदर भाव से दान दिया करता था, किन्तु अ्रव बह दान लेने 
वालो को कटुक शब्द कहने लगा । अजुन का यह व्यवहार 
देखकर जो ऋषि या ब्राह्मण आदि आदर के साथ दान 
लेने वाले थे, उन्होने आना वन्द कर दिया । केवल वही 
लोग आते रहे, जो आ्रादर-अनादर का कुछ भी विचार न 
करके दान लेते थे । 


कृष्णुजी को इस बात का पता चला कि मेरी दान- 
शाला में क्षम्माननी ऋषि श्रादि नहीं बाते है । पत्ता 
लगाने पर उन्हें यह भी मालूम हुआ कि अजुन उन्हे कटु 
शब्द कहते थे, इस कारण उन्होने श्राना छोड दिया है । 
श्री कृष्ण ने विचार किया-अजुन मेरा सखा होकर भी 
नहीं समझा ! उसे समभ्ाना उचित है । 


एक दिन कृष्णुजी अजुंत को साथ लेकर वन के दृश्य 
देखने के बहाने वन में गए चलते-चलते वे किसी पवत के 
पास जा पहुचे । वहा पहु चकर उन्होने अपनी चाल इतनी 
तेज कर दी कि अजुन उनके वरावर न चल सका । 
अजु न ने बहुत चेष्टा की कि मैं कृष्णजी के साथ चलता 
रहु, मगर वह योगेश्वर कृष्ण की वरावरी कब कर सकता 
था ? अजुन हाफने लगा । उसके देखते-ही-देखते कृष्णजी 
इतनी दूर निकल गये कि नजर ही न आने लगे । क्ृष्णजी 
जाकर पर्वत की एक ग्रुफा मे बैठ गए 


पबत पर पहुंच कर अजु न कृष्णजी को खोजने लगा । 
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उसे कृष्णजी तो मिले नही, एक गुफा मे एक ऋषि विराज- 
मान नजर आए । ऋषि की आकृति अद्भुत थी । उनका 
सारा दरीर तो सोने का था किन्तु मुख सूअर का था + 
अजुन को यह देखकर बडा आश्चर्य और कुतूहल हुआ ॥ 
अजु न ने उनके पास जाकर प्रश्न किया--आप कौन हैं ? 
यहा क्यो तपस्या कर रहे हैं ? आपका सारा शरीर सोने 
का और मूख सूअर का क्यो है ? आपत्ति न हो तो कृपा 
करके मेरा कुतुहल दूर कीजिए । 


अजु न के प्रश्त सुनकर ऋषि हसे ओऔर कहने लगे-- 
मेरा ख्याल था कि मेरी आ्राकृति ही तुम्हारे प्रश्नो का उत्तर 
दे देगी । वह उत्तर दे तो रही है, मगर तुम उसे समझे 
नहीं । इसलिए वचन कहकर समभाता हू । सुनो -- 

मैंने दान देने में कुछ भी कसर नही रखी थी ! मैं 
थाचकों को इच्छानुसार दान दिया करता था । उस दान 
के फल से मेरा शरीर कड्चन का हुआ । किस्तु मैंने मधुय 
वचत नहीं दिये, बल्कि दान लेने वालो को कदटुक श्र 
अप्रिय शब्द कहे । फल तो इसका भी होना चाहिए न ? 
इसके फलस्वरूप मेरा मुख सूअ्ऋर का हो गया । मैं अ्रपनी 
इस विषम स्थिति का निवारण करने के लिए तप कर रहा 
हूं । आप समझ गये ? 

ऋषि की बात सुनकर अजु न समझ गया-यह ऋषि 
औौर कोई नही, श्रीकृष्णजी हो है। यही ऋषि बनकर बैठे हैं । 

अजु न ने पेरो मे पडकर कहा--दयानिधान, अब प्रकट 
होओ । दान आपने दिया है, मैंने तो कुछ दिया नही, अल-- 
बता कटुक वचन मैंने कहे हैं। ऐसी स्थिति मे क्‍या मेरा 
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सारा शरीर सूत्रर का होगा ? 


अजुन की वात सुनकर कृष्णजी- हंस पड़े । उन्होंने 
पूछा--श्रव तो समझ गये हो न ? 


अ्जु न ने- कहा--आ्राप जैसे- समझाने वाले हो तो कौन 
नहीं समझेगा ? 


शास्त्रों मे दानधर्म का बड़ा वर्णनहुंहै'। जहां दान 
देने का वर्णन श्राता है गहां 'सक्‍्कारित्ता' 'सम्माणिता' पद 
भी आते हैं अर्थात्‌ सत्कार करके और सम्मान करके दान 
दिया जाना चाहिए । दान के पाच भूषण हैं। पहला भूषण, 
हैं. हपें होता । दान का सुअवसर मिलने पर-दाता को ऐसा 
हर्ष हो कि हर्पाशु निकल पड़ों । दूसरा भूषण रोमाज्त्क 
होता है । दाता'का आनन्द से रोम-रोम विकसित हो 
जाना चाहिए ।-तीसरा भूषण बहुमान है-।- पात्र को बहुमाच- 
के साथ दान ढेना'चाहिये । चौथा भूपण नम्र और प्रिय वचन 
हैं। पाचवा भूषण है पात्र की- प्रशसा करना और अपने: 
दान को-तुच्छ दिखलाना । 


जैसे आभूषणों से शरीर की शोभा अधिक वढ जाती 
है, उसी प्रकार इन पांच भूपणों से दान की शोभा वढ़ 
जाती है। 


का! 


४४ : नम्पमता 


महाभारत की कथा है । युधिष्ठिर ने भीष्म से कहा-- 
अब आपका अन्तिम समय नजदीक आ पहुंचा है । इस 
समय मैं आपसे एक॑ बात और पूछना चाहता हु आपने' 
धर्म और राजनीति की अनेक वाले मुझें सिखलाई है, पर 
एक बात पूछनी रह गई है । वह अब पूछना चाहता हू । 

भीष्म ने उत्तर दिया--जो पूछना चाहो, खुशी से 
पूछो । तुम्हारी तिजोरी में शिक्षा की जितनी बाते भर 
जाऊ गा, उतनी ही सुरक्षित रहेंगी । 

युधिष्ठिर--कोई बहुत प्रबल शत्रु श्राक्मण कर दे तो 
राजनीति की दृष्टि से क्या करना चाहिए ? 

भीष्म--इसके लिए मैं एक प्राचीन सवाद सुनाता हू । 
उसे ध्यानपुर्वेक सुनो .-- 

सरित्पति समुद्रे सब नदियों के व्यवहार से प्रसन्न थे, 
भगर वेत्रवती नदी के वर्ताव से असन्तुष्ट थे । एक दिन 
समुद्र ने उससे कहा--तू बहुत कपटी नदी है । तू निष्कपट 
होकर कभी मेरी सेवा नेही करती । 

वेत्रेचती नदी ने कहा--मेरा अपराध क्‍या है ? 

समुद्रे-- तेरे किनारों पर बेत के झाड बहुत है मगर 
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तूने श्राज तक बेत का एक टुकड़ा भी लाकर नही दिया। 
ओऔर-भर नदियां तो अपने-अपने किनारो की सभी वस्तुएं 
लाकर देती हैं, पर तू बड़ी कपटी है ! तूने एक भी गेत 
श्राज तक लाकर नही दिया । 

समुद्र का कथन सुनकर वेत्रवती नदी ने कहा-इसमे 
मेरा कोई श्रपराघ नही है । जब मैं जोश के साथ दौड़कर 
आती हू तब सारे गेत के भाड़ नीचे कुककर पृथ्वी के 
लग जाते है और जब मेरा पूर उत्तर जाता है तो फिर 
ज्यों-के-त्यों सिर उठाकर खड़े हो जाते हैं । इस कारण मैं 
एक भी बेत नहीं तोड पाती । भव आप ही बतलाइए कि 
इसमे मेरा क्‍या अपराध है ? 

समुद्र ने कहा-ठीक है, मैं यह वात जानता हू । 
मगर मेरे साथ तेरा जो संवाद हुआ है,- वह दूसरे लोगों के 
लिए हितक्रारी सिद्ध होगा । 

यह सावाद सुनकर भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा-युधि- 
ष्ठिर अपने से अधिक वलवान शत्रु का सामना करना पड़े 
तो क्या करना चाहिए, इस विषय मे गेत से शिक्षा लो । 
प्रवल शत्रु के सामने झूक जाना ही उचित है । बेंत वदी 
के पूर के सामने रुक जाता है और अपनी जड नही उखडने 
देता श्रौर जव पूर उतर जाता है तो फिर सीघा खडा हो 
जाता है। इसी प्रकार अपनी जड मजबूत रखकर प्रवल 
शत्रु के सामने कुक जाना उचित है | जो बहुत सपाटे के 
साथ आता है वह बहुत देर तक नही ठहर सकता । 

भीष्म ने फिर कहा-युधिष्ठिर, तुम अजातशत्रु हो । 
तुम्हें अपने जीवन में ऐसा अवसर देखना ही नही पड़ेगा, 
लेकिन यह शिक्षा भविष्य में दूसरों के काम आएगी । /४ 


४६ : एकावधान 


द्रोणचार्य ने कौरवों और पाण्डवो को घनुविद्या 
सिखाई थी । एक दिन वे अपने शिष्यो की परीक्षा लेने 
लगे ।' उन्होने एक कड़ाह मे तेल भरवाया और अपने सब 
शिष्यो को एकत्र किया | उस तेल के कडाह में एक खम्भा 
खडा किया गया और खम्भे पर चन्दा वाला मोर का पंखा 
लगा दिया । 


इतना सब कुछ करते के पश्चात्‌ आचाये ने घोषणा 
कफी-तेल भरे कडाव में प्रतिविम्बित होने वाले मोर के पख 
को देखकर जो शिष्य पंख के चन्दा को बाण से भेद देगा, 
उसी नें भेरी पूर्ण शिक्षा ग्रहण की है । वही परीक्षा मे 
उत्तीर्ण हुआ समझा जायगा । 


दुर्योधन को अभिमान था । वह सबसे पहले चन्दा 

भेदने के लिए आगे आया । उसने बाण चढ़ाया । इसी 

पेय द्वोणाचायें ने पूछा-तुम्हे कडाह के तेल मे क्‍या 
दिखाई देता है ? 

दुर्योधन ने कहा--मुझे सभी कुछ दिखाई दे रहा है । 

जेम्भा, मोर-पंख, मैं, आप और मेरे आसपास खड हुए, मेरी 

करते हुए यह सब दिखाई दे रहे हैं । इसके अतिरिक्त 

मैं उस चन्दा को भी देख रहा ह, जो मेरे बाण का लक्ष्य है । 


(३०%) 


दुर्योधन का उत्तर सुनकर द्रोण ने कहा--चल, रहने 
दे । तू परिक्षा मे सफल नहीं होगा। पहले तू अपना विकार 
दूर कर । 


मगर अभिमानी दुर्योधन नही माना । उसने हष॑ के 
साथ, मोर-पख के चन्दे को, तेल-भरे कडाह मे देखते हुए 
बाण मारा । किन्तु वह लक्ष्य को भेद न सका । इसी 
भ्रकार एक-एक करके सभी कौरव इस परीक्षा मे अनुत्तीर्ण रहे । 


कौरवो के पश्चात्‌ पाडवों की बारी आई। युधिष्टिर 
आदि पाण्डवो ने अ्रजुन को कहा-हम सब की तरफ से 
अकेले अजु-न ही प्ररीक्षा देगे। अगर श्रजु न इस परीक्षा -में 
उत्तीर्ण हुए तो हम सभी उत्तीर्ण है । अगर अजु न उत्तीर्ण 
न हो सके तो हम लोग भी शभनुत्तीर्ण ही है । 


आचार्य द्रोण पाडवों की बात सुनकर प्रसन्न हुए । 
उन्हीने कहा--परीक्षा मरे इच्हे उत्तीर्णाता मिले या ज्ञ मिले, 
मगर्‌ इल पांचो का ऐक्य प्रशसनीय है । 


आखिर अजुन कडाह के पास आया। द्रोणाचार्य ने 
स्नेह से गदगदू होकर कहा-मेरी 'शिक्षा की इज्जत तेरे 
साथ है । 


अजुन ने विनम्रता प्रकट करते हुए कहा--गरुरुद्ेव, 
अगर मैंने सच्चे श्र्त:करण से आपकी सेवा की होगी, 
आपका स्नेह सम्पादन किया होगा, तो आपकी पा से मैं 
उत्तीर्ण होऊंगा । 


इस प्रकार अजुन ते तेल के कड़ाह मे मोर--पंख 


(२०१) 


देखते हुए बाण साधा । द्रोणाचायें ने पुछा--तुम्हें कडाह मे 
क्‍या दीख पडता है ? 


अजु न बोला--मुझे मोर-पख का चन्दा और अपने 
बाण की नौंक ही दिखाई दे रही है। इसके सिवाय श्रौर 
कुछ भी नज़र नही आता । 


श्राचार्य ने कहा--तेरी तरफ से मुझे झ्राशा बची है । 
बाण चला । 


गुरु की आज्ञा पाकर अजुन ने बाण लगाया । बाण 
लक्ष्य पर लगा और मोर-पंख का चन्दा भिद गया । 


इसी विद्या के प्रताप से अ्जु न ने पाचाली के स्वय- 
चर भे राधा-वेध साधा था और पाचाली (द्रौपदी) प्राप्त 
की थी । 


चन्दा वेघ देने से पाडवों को तो प्रसन्नता हुई ही 
साथ ही द्रोणाचार्य भी वहुत प्रसन्न हुए । अपने शिष्य की 
विशिष्ट सफलता से कौन गुरु 'प्रसन्च नही होता ? 


कहने का 'तातूपर्य येह है कि जिस एकाग्रता-- 
एकनिष्ठा से या जिस ध्यान से श्रजुंन ने मोर--पख का 
चन्दा वेधा था, उसी एकनिष्ठा के साथ ईश्वर का ध्यान 
करने से आत्मा को ईश्वरत्व की प्राप्ति हो सकती हैं । 
वल्कि अजुन का लक्ष्य स्थूल था | परमात्मा मोर--पख के 
चन्दा की अपेक्षा भी बहुत अधिक सुक्ष्म है । अतएवं अजु न 
ने एकाग्रता को प्राप्त किया था, उससे भी अधिक एकाग्रता 
परमात्मा का ध्यान करने के लिये अपेक्षित है । इतनी एकाग्रता 


ड्््त 


(२०२) 
प्राप्त मरने जो ईश्वर वां ग्यान करेगा उसमे समय 75% सननें 
में देशी नी लगेगी गये उपत्मा योर प्रस्मास्मा थे घंिरिन्द 
कुछ भी नजर नही आता, बलि गान्मा घोर न्मत्मा मी 
एग्मेक माखूम होने लगते है, सथ संधाणया मी पूर्ण श्र 
होती है । से प्रवागर शी शंवाग्रसता शवानने आखा, शिरए भार 
वह कोई भी गयी ने हो, परसारिसच्धद या अधिकारों बस 


नाता हु 





४७ : विराद शक्ति 


ससार भे रजोग्रुण, तमोग्रुण श्र सतोग्रुण की प्रकृति 
बनी रहती है । तमोग्रुण की वृद्धि होने पर रजोग्रुण और 
सतोगुण दव जाते हैं और आत्मा महाशक्ति की उपेक्षा 
करके गडबड़ मे पड़ जाता है । द्रौपदी के आख्यान से यह 
वात आपकी समभ में अच्छी तरह आ जायगी ॥ 


पाडवों के राजदूत बनकर जब श्रीकृष्ण कौरवो के 
पास सन्धि करने के लिए जाने लगे, तब द्रौपदी ने कृष्ण से 
कहा--मैं नही जानती थी कि पुरुष इतने मानहीन, बुद्धि-- 
हीन और सत्वहीन होते हैं। लोग स्त्रियों को कायर 
बतलाते हैं, मगर पुरुषो की कलई खुल रही है । ऐसे पुरुषों: 
से तो स्त्रियां ही अधिक बहादुर हैं । 


फिर दुष्ट दुश्शासन हुआ था मुदित जिनको खीचकर । 
ले दाहिने कर में वही निज केश--लोचन सीचकर ॥। 
रखकर हृदय पर वाम कर शर-विद्ध हरिणि-सी हुईं + 
वोली विकलतर द्रौपदी वाणी महा करुणामयी-- 
करुणासदन ! तुम कौरवों से सन्धि जब करने लगो। 
चिन्ता व्यथा सब पाडवो की शान्ति कर हरने लगो ॥। 
हे तात ! तब इन मलिन मेरे मुक्त केशो की कथा | 
है प्रा्थथा मत्त "भूल जाना, याद रखना सर्वथा ॥॥ 


(३०४) 


द्रौपदी उग्र रूप धारण करके कृष्ण और पाण्डवों के 
सामने अपने हृदय के भाव प्रकट कर रही है । द्रौपदी का 
करुण-कथन सुनकर कृष्ण के रथ के घोड़े और समस्त 
प्रकृति भी जैसे स्तव्ध रह गये । सब लोग चंकित रह गये । 
सोचने लगे--आज द्रौपदी अपने हृदय की सारी व्यथा शब्दों 
के मार्ग से कृष्ण के आगे उड़ल रही है । 

दु.शासन द्वारा खीचे हुए केशों को अपने दाहिने हाथ 
मे लेकर और वाया हाथ श्रपनी छाती पर रख कंर द्रौपदी 
ने कृष्ण से कहा--प्रभों ! आप सन्धि करने जाते है ! और 
सिर्फ पाच गांव लेकर संन्धि करेंगे ! ठीक है, कौन ऐसा 
मुर्ख होगा जो विशाल राज्य में से केवल पांच गांव देकर 
सधि न कर लेगा ! फिर आप सरीखे संधि कराने वाले दूत 
जंहां' है, वहां तो कहना ही क्‍या है ? वहा सघि होने मे 
शंका ही क्‍या हो सकती है ? आप संधि करके पाडवों की 
चिन्ता औरें उनके कष्ट हरने चले है, लेकिन, प्रभो ! दुष्ट 
दुर्शासन का हाँथे लगने के कारण मलिन बने हुए और 
खुले हुए मेरे केज क्‍या यो ही रहेगे ? क्या यह केश दु शासन 
के खीचने के लिए हो थे ! क्या इन केशो की कोई प्रतिष्ठा 
शेप रह गयी है ? जिस समय द.शासन ने मेरे केश खीचे 
थे, उसी समय मैंने प्रतिज्ञा की थी कि जब तक केश खीचने वाले 
के हाथ वही न उखाडे जाएगे तब तक मैं इन्हे न धोऊंगी 
न वाधू गी । क्‍या मेरे यह केश जन्म भर खुले ही रहेगे ? 
क्या मेरी श्रतिज्ञा आजीवन पूर्ण न होगी ? अगर आप 
सत्य के पक्षपाती हे तो पाडवो को युद्ध मे प्रवृत्त कीजिए 
अगर आप मुझे और पाडवों को प्रतिज्ञा-अ्रष्ट करना चाहते 
हैं तों भले ही सधि करने पधारिए 


28 


(३०५) 


दु शासन का हाथ लगने के कारण द्रौपदी ने अपने 
केशों को भी मलिन माना, परन्तु आप क्या चर्बी लगे वस्त्र, 
हड्डी मिली शक्कर और मास-मदिरा मिली औषध को भी 


/ मलिन मानते है ”? आप काडलीवर आइल--जो मछली के 


लीवर का तेल है, उसे भी मलिन नही मानते । अनेक आये 
और अहिंसाधर्मी कहलाने वाले लोग उसे भी पी जाते है । 
द्रोपदी को राज्य जाने का इतना दुःख नहीं था, जितना 
वस्त्र खीचने के समय हुआ था । वस्त्र खीचने से उसकी 
लज्जा जाती थी । मतलब यह हुआ कि वस्त्र लज्जा की 
रक्षा करने के लिए है। लेकिन लाज मोटे कपड से रहती है 
या बारीक बस्त्रो से ? मोटे कपडो से ! 


लेकिन आजकल तो बड घरानो की स्त्रिया कहती है- 
जाड (मोटे) कपडे जाटनिया पहनती है। हम भी वेसे ही 
पहनने-भ्रोढने लगेगी तो उनमे और हमसे क्‍या अन्तर रह 


. जायमगा ? 


द्रोपदी वाण से विधी हुई हिरनी की तरह रोने लगी । 
कहा है - 


कह कर वचन यह द्वु.ख से तब द्रौपदी रोने लगी । 
नेत्रास्वु-धारा पात से कृुश अग को धोने लगीं ।। 
हो द्रवण करके श्रवण उसकी प्रार्थना करुणाभरी । 
देने लगे निज कर उठाकर सान्त्वना उसको हरी । 


द्रोपदी अपनी आखो के आसुओ से अपने दुबले शरीर 
को जैसे स्तान कराने लगी । हृदय के घोर सताप-सतप्त 
शरीर को मानो ठड्य करने का निष्फल यत्न करने लगे । 


(३०६) 


निष्फल यत्न इसलिए कि उसके आसू भी गरम और 
उनसे सताप मिटने के बदले बढ ही सकता था । 


द्रौपदी की प्रार्थना सुनकर कृष्ण का हृदय भी पिघल 
गया । फिर भी उन्होने अपने को सभाला और हाथ उठा 
कर वह द्रौपदी को सान्त्वना देने लगे । 
द्रोपदी की बातो का उत्तर देना कृष्ण को भी कठिन 
जान पडा । कंण्णजी द्रौपदी की कही बाते सत्य मानते है, 
लेकिन क्या कृष्णजी को सधि-चर्चा झाग करके घर्मराज से 
कह देना चाहिए कि--वस, अब सधि की वात मत करो । 
एक वार दूत भेज ही दिया था, अब ज्यादा पचायत मे पड़ने 
की जरूरत नही है । दुर्योधन दुर्जन है । वह यो मानने का 
नही । उससे कोई भी न्याययुक्त वात कहना ऊसर में बीज 
वोना है । अतएव समय न खोकर लडाई की तैयारी करो | 
द्रौयदी की वातो की सचाई समभते हुए भी बुद्धिमान्‌ कृष्ण 
ने ऐसा नही कहा । वल्कि वह द्रौपदी को सान्त्वना देते 
लगे । उन्होने अपना ध्येय नहीं छोडा । 
एक ओर संधि द्वारा शान्ति स्थापित करने की वात 
है और दूसरी ओर द्रौपदी का कहना मानकर युद्ध करने की । 
द्रोपदी की वात प्रबल दोखती है, लेकिन कृष्णजी महापुरुष 
थे । द्रौपदी के भाषण मे रजोग्रण भलक रहा है, लेकिन 
धर्मराज की वात सतोग्रुणी है और कृष्ण द्वारा समर्थित है । 
सुनकर कथन यह द्रौपदी का कृष्णजी कहने लगे-- 
धीरज वधा कर प्रेमयुत यो वचन श्रमत से पगे । 
है नीति-युक्ति सुयुक्त तेरा कथन पर जचता नही 
कतेव्यपथ पर यह सहायक हो कभी सकता नहीं । 
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सतप्त होकर सधि से ही यह वचन तुमने कहे, 
पर सोचती हो तुम सही क्या भेद उससे छिप रहे । 
पट खीचने के समय में जो कुछ प्रमाण तुम्हे मिला, 
कौरवगणो पर ऋद हो उसको दिया बुमने भुला । 


पहले जो कुछ कहा है, वह एक कवि की कल्पना है। 
अब जो कहता हू वह मोरी कल्पना समभिएं । कवि की 
कल्पना से कमी यह है कि उसने रजोगुण में ही बाते 
समाप्त कर दी है। प्रत्येक बात और विशेषत आदशे 
आख्यान सतोगुण मे लाकर समाप्त करना और सतोगुण का 
श्रादश स्थापित करना उचित है । 


द्रौपदी को सान्त्वना देकर कृष्णजी कहते लगे--भद्दे ! 
रूदन मत करो । चित्त को ज्ञान्‍्त और स्थिर करो । वुम्हे 
पहले की बातें स्मरण करके सताप होता है और इसी से 
तुम पाण्डवो पर कुपित हो रही हो । शक्ति होने के समय 
ऐसा--स्वार्थ और माया द्वारा चित्त का चचल हो जाना-- 
स्वाभाविक है । साधारण मनुष्य को ऐसा ही होता है । 
लेकित मेरा जन्म मनुष्य प्रकृति की हा-मे-हा मिलाने के 
लिए नही है । मैं अपने आचरण द्वारा मानव-अरकृति को 
शुद्ध करके सत्पथ पर लाना चाहता हू । यही मेरा जीवन- 
उद्देश्य है । अगर तुम्हे मुझ पर विश्वास है तो ध्यानपूर्वक 
मेरी बात सुनो । 


कृष्णजी की यह भूमिका सुनकर लोग उत्सुकता के 
साथ प्रतीक्षा करने लगे कि देखे, द्रौपदी की बातो का 
कृष्णजी क्या उत्तर देते हैं। इस समय धर्मराज को बहुत 
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भसन्नता हुई । वह सोचने लगे--संघि की वात मैंने ही 
चलाई थी, लेकिन द्रौपदी ने अपनी वातों से मेरी योजना 
निर्गल वना दी थी। द्रौपदी ने मुझ पर सारा उत्तरदायित्व 
डालकर एक प्रकार से मुझे कायर सिद्ध किया है । भाई 
भी द्रौपदी की वातों से सहमत है। अभी तक वह चुप रहे 
मगर द्रोपदी ने अपना अधिकार नहीं छोडा । उसने सहन 
भी तो वहुत किया हैं ! सबसे अधिक अपमान उसी का जो 
हुमा है ! 

द्रोपदी की वात का उत्तर देने में धा्मराज अपनी 
असर्थता का अनुभव करते थे । उसने धर्मराज पर भी 
अभियोग लगाया था । मगर कृष्ण का सहारा मिलने से 
उन्हें प्रसन्नता हुई । 


कृप्णणी की वात सुनकर सव लोग श्राश्चर्य करने 
लगे कि द्रौपदी को यह प्रवल युक्तियो से परिपूर्ण बाते भी 
ऋूष्णजी को नहीं जची |! सव विस्मय में डूबे है और 
धर्मराज प्रसन्नता का अनुभव कर रहे हे । 

इस अवस्था में कृष्णजी कहने लगे--द्रीपदी ! तुम्हारी 
वाते नीति और युक्तियो से भरी है, फिर भी मुझे जचती 
नही हैं । तुम्हारा कथन कतंव्यमार्ग मे सहायक नही हो 
सकता । मेरा कर्तव्य लडाई कराना नही, शान्ति स्थापित 
करना है । 


लोग कुछ दिन पहले श्रहिंसा की शक्ति का उपहास 
करते थे । उनका कथन था कि अहिंसा का राजनीति से 
क्‍या सरोकार है ? अश्रहिसा तो मदिरो में या इतर धर्मस्थानों 
में पालक करने की चीज है। राजनीति और अहिंसा तो 
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यरस्पर विरोधी बाते हैं। मगर अन्त में सत्य छिपा नहीं 
रहा । आज सब ने अहिंसा की प्रचण्ड शक्ति का अनुभव 
कर लिया है | अ्रहिसा की यह शक्ति तो अपूर्ण है । उसकी 
परिपूर्ण शक्ति का पता कभी भविष्य में चलेगा । 


कई लोग समभते है कि कृष्ण का उद्देश्य लडाई 
करना था | लेकिन उसके उपदेश से-गीता से-इस कथन 
का समर्थन नही होता । “अद्व ष्टा सर्वेभूतानाम्‌” का उपदेश 
देने वाला हिंसा का उपदेशक केसे माना जा सकता है? 
कष्ण ने स्पष्ट शब्दों में कहा-सब प्राणियों को अपने 
समान समझो । मै सत्पुरुषो की रक्षा एवं दुष्कृतो का वि- 
नाश करने के लिए जन्मा हूं। दुष्टो का नाश करने के लिए 
नही, किस्तु दुष्टो से प्रेम करने । उन पर दया करने और 
दुष्कृत्यो का नाण करने के लिए ही मेरा जन्म हुआ्ना है । 


गीता में इस आशय की अनेक युक्तिया विद्यमान होने 
सर भी लोग गीता को लडाई कराने वाली पुस्तक और 
कृष्ण को लडाई कराने वाला पुरुष समझते हैं । म ज्ञही 
इन बातो की गहराई समझ पाते हे । ऊपरी दृष्टि से 
वास्तविकता नजर नही आती । 


तो कृष्णणी कहने लगे-द्रौपदी ' लड़ाई कराना 
भरे लिये उचित नही है । तुम्हे मुझ पर पूर्ण विश्वास है, 
इसीलिये तुमने मेरे सामने सव बातें कह दी हे । लेकिन 
मुझे अपना करत्त॑व्य करने दो । तुमने जो कुछ कहा सो आवेश 
के वश होकर ही । तुम सधि की वार्ता से ढुखित हुई हो । 
सुम सोचती हो--पाच गांवों से हमारा काम कैसे चलेगा ? 
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और इस प्रकार सधि कर लेने से उनकी जीत और हमारी 
हार समझी जायगी । द्रौपदी ! तुमने वन में रह कर 
भी अ्रपता काम -चलाया है, इसलिये शायद पाच गाव लेकर 
काम चलाने मे तुम्हे कठिनाई नहीं मालूम होती हो, तो भी 
इस प्रकार की साधि में तुम्हे कौरवों की गुरुता और अपनी 
लघुता प्रतीत होती है । इन्ही कारणो से तुम सधि का 
विरोध कर रही हो । लेकिन तुम्हे यह नहीं मालूम कि संधि 
करने मे क्या रहस्य छिपा हुआ है। यह बात मैं जानता हूं 
या घमेराज जानते है । सधि में पाच गाव राज्य करने के 
लिये मैंने नही मागे है और न कौरवों से भयभीत होकर 
ही ऐसा किया है | कौरवो की दुष्टता का नाश करने के 
लिए ही यह माग उपस्थित की गई है। अगर कौरव पाच 
गाव दे देगे! तो वह दुष्ट कहलायेंगे । ससार उन्हेघुणा की 
दृष्टि से देखेगा'। कोई आदमी किसी के पास एक करोड़ 
की घरोहर रख देता है और केवल पाच रुपया देकर फंसला 
कर लेता है, तो पाच रुपये मे फेसला-करने वाले का संसार 
में यश ही- होगा । पाच रुपया देने वाला सोचेगा कि एक 
करोड़ के बदले पाच रुपया देने से झुओ ससार क्‍या कहेगा ? 
यही बात पाच ग्राम लेकर सधि करने मे है । 

विशाल राज्य के बदले सिर्फ पाच ग्रामो से संतुष्ट हो 
जाने मे पांडवों का तो कल्याण ही है । हा इसमे कौरवों 
की ही लघुता है | मैं लडाई कराने के बदले इस प्रकार का 
उत्तम आदर्श पेश करना अच्छा समझता हूं । इस-सधि से 
ससार पाइवो की प्रशंसा करेगा। सभी लोग मुक्त--कंठ से 
पाडवो की सराहना करते हुए कहेगे पाडवो ने बारह वर्ष 
तक वन में और एक वर्ष अज्ञात रह कर भी अपने अधिकार 
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का राज्य केवल शाति के लिए छोड दिया ! 

क्रोध से आवेश हो जाता है | मगर क्रोध का त्याग 
करना साधारण बात नही हैं । 

पट खीचने के समय में कुछ प्रमाण तुम्हे मिला ! 


दु शासन द्वारा पट खीचे जाने के समय सभा में खडी 
होकर तुमने भीष्म, द्रोण, धृतराष्ट्र श्रादि सबसे न्याय की 
भिक्षा मागी थी । न्याय भी क्या ? केवल यही कि धर्म- 
राज, अगर जुए में पहले अपने आप को हार गये हो तो 
फिर उन्हे यह अधिकार कहा रहता है कि वे मुझे हारें ? 
हा अगर पहले मुझे हारा हो और फिर अपने आपकेो,- तो 
मुझे कोई आपत्ति नही। तुम्हारे बहुत कहने--सुनने पर भी 
पल ने न्याय दिया था ? तुम उस समय की बात स्मरण 
करो | 


द्रोपदी ! तुम इन केशो को बता रही हो लेकिन 
साथ' की उस समय की बात भूली जा रही हो जब तुम्हे 
किसी ने न्‍्याय नहीं दिया और तुमने सब बल छोड दिया 
और जब मन-ही-मन कहा -प्रभो ! शरीर, लाज, तन, मन, 
धन श्रादि (तुझे सौप चुकी हु । अब तू चिन्ता कर, मुझे 
चिन्ता नही हे । इस प्रकार कह कर निर्बल बन गई थी, 
तब तुम्हारी रक्षा हुई थी या नही ? - दु शासन बडा वली 
था । लेकिन तुम्हारा चीर खीचते-खीचते तो वह भी थक 
गया । उस समय किसने तुम्हारी रक्षा की थी ? 


श्रद्धा रखो उस सत्य पर जो अखिल जग का प्राण है । 
सच्चा हितैबी 'पाडवों का और अटल महान्‌ है ॥॥ 
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द्रोपदी-तुम्हे उस अठल सत्य पर विश्वास रखना चाहिए $ 
सच्च खू भगग' 


सत्य विश्वास ही ईश्वर है, यह समझ कर सत्य पर 
श्रद्धा रखो । सत्य पर विश्वास होगा तो ईश्वर पर भी 
विश्वास होगा । 


कृष्ण ने कहा-द्रौपदी ! जिसने तुम्हारे वस्त्र बचाये, 
वही सत्य तुम्हारी वात रखेगा । तुम शात होओ ! उत्ते- 
जना के वशीभूत होकर तुम इस सत्य को भूल रही हो । 


तुम्हें भीम की प्रतिज्ञा पूर्ण न होने की चिन्ता है; 
लेकिन इससे सत्य पर अविश्वास होता है, इसकी चिन्ता है 
या नहीं ? चीर खीचने के समय भीम और अजु त काम 
आये थे ? जिस सत्य का अपरिमित प्रभाव तुम जान चुकी 
हो, उसे क्यो भुलाये देती हो ? तुम साधारण स्त्री नही हो, 
संसार को अ्रनुपम शिक्षा देने वाली आदर्ण देवी हो । तुम 
पाडवों के साथ वन--वन भटठकी हो, तुमने विराट के घर 
दासीत्व किया है, लेकिन यह सब किया है राज्य पाने की 
आशा से | मैं कहता हू --तुम ईश्वर बनने के लिए ईश्वर को 
भजों । जरा से राज्य के टुकड़े पर ललचाकर सत्य पर 
अविश्वास मत करो । 


भाइयों और वहिनो कृष्णणी का यह उपदेश 
केवल द्रोपदी के लिए नहीं है। यह वर्तमान श्रौर भावी 
प्रजा के लिए भी है। इतिहास और भूगोल समयानुसार 
पलटता रहता है, लेकिन सत्य का यह उपदेश सत्य की भाति 
सदेव रहेगा । जैसे सत्य पश्रूव है, उसी प्रकार यह उपदेश 
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भी श्र्व है । 

कृष्णजी कहते है--साधि हो जाने पर तुम्हारा सिर न 
गूथा जायगा तो क्या वह मुडित न हो सकेगा ? सिर का 
मुडन भी तो किया जा सकता है। लीकोत्तर धर्म की 
भावना से मुंडन कराया हुआ सिर अनन्त सौभाग्य का 
सूंचक है । भीम की प्रतिज्ञा भी अगर नही रही तो न रहे, 
लेकिन सत्य उससे भी बढकर है । उसे जाने देता, उस पर 
बंविश्वास कर्रना उचित नंहीं है। जो मंनसा, वाचा, कर्मणा 
संत्य की रक्षा करता है, सारा ससार सगठित होकर भी 
उसका कुछ नही बिगाड सकता । 

द्रौपदी । तुम कहेती हो, जिने कौरेवों ने पींडेवों को 
विप दिया, उन पर दंयां कैसी ? लेकिन यंह तो सोचो कि 
पाण्डवों को कैसा भयंकर विष दिया होंगा ! उँस उम्र विष 
से कोई बचे सकता था ? फिर उँसे विप से उस समय 
उन्हें किसने बचाया ? जिंस सत्य ने उस भयानक विष से 
रेक्षा की थी, रह सत्य क्या भुला देने योग्य है ? जिससे 
पाण्डवो की प्राणरेक्षा की, उंसकी पाण्डंवो द्वारा हत्या 
करना तुम पसन्द करोगी ? 

द्रोददी ! तुम लाक्षागृह का घीर सकट बतलाकर 
केंहती हो, उसकी याद झा जाती है। तुम उस विकराल 
आग की याद तो करती हो, लेकिन यह भी याद आता है 
कि लाक्षागृह मे से बच निकलने की आशा थी या नही ? 
जिस सत्य के प्रताप से वह सकट टल सका, उसी सत्य पर 
अवब अविश्वास करने चली हो ? 

कृष्ण फिर कहते है--द्रौपदी ! आवेश में आने पर 
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आज तुम्हे कौरवों की बुराई दिखाई देने लगी । पाण्डवों 
को भटकते देखा और सर्वेस्व चला गया । इसलिए आज 
तुम्हे चिन्ता हो गई, लेकिन आवेश को त्याग कर सत्य का 
चिन्तन करो । सत्य से तब भी कल्याण हुआ था, अब भी 
होगा । जैसे मलिन काच में मुह नही दीखता, उसी प्रकार लोभ 
ओर तुष्णा से भरे हुए हृदय को न्याय नहीं सुभता | तुम 
अपने कष्ट सहन की वात कहती हो, सहनशीलता का स्मरण 
करती हो, लेकिन सत्य ने भी तुम्हारे लिए कुछ उठा नहीं 
रखा । हृदय का मालिन्य दूर कर दो, सत्य उस पर प्रति- 
बिम्वित होने लगेगा । 


द्रौपदी ! ससार के तमाम आभूपणों में विद्या बड़ा 
आभूषण है | मनुष्य-शरीर का छजद्धार हार नही है, विद्या 
है । विना हार-शज्भार के विद्वान शोभा दे सकता है, लेकिन 
बिना विद्या के हार-श्वड़ार शोभा नही देता | मैंने शज्ार 
नहीं कर रखा है, तो कया मैं बुरा लगता हू ? द्रौपदी ! 
विद्या वडी चीज है, मगर क्रोध को मार डालना उससे भी 
बडी वात है । इसलिए गहने और राज्य आदि जाने की 
चिन्ता मत करो । 


द्रोपदी ! सत्य पर अठल विश्वास रखो । सत्य की ही 
अन्तिम विजय होगी । सत्य से खिसकना पराजय के समीप 
पहुचना है । 

इस आख्यान पर बहुत कुछ कहा जा सकता है| पर 
इसे विस्तारपुर्वकें कहने का समय नहीं । मनुष्य रजोगुण 
और तमोगुण के वशीभूत होकर किस प्रकार विराट शक्ति 
को भूल जाता है, यह बतलाने के लिए ही यह कहा गया है। 


ड्द * गुरु-शिष्य 


श्रीकृष्ण इतिहास मे प्रसिद्ध महापुरुषों मे से एक है । 
वे बहुत बडे राजा के पुत्र थे । महापुरुष होने के कारण 
उनमे बहुत अधिक समझ थी । फिर भी माता-पिता का 
आग्रह मानकणर वह सान्दीपनी ऋषि के पास पढने गये १ 
इन्ही ऋषि के पास सुदामा नामक एक गरीब ब्राह्मण विद्यार्थी 
भी पढ़ता था । क्ृष्णजी का उससे प्रेम हो गया । दोनो 
गाढ मित्र बन कर रहने लगे । 


सेयोगवश एक दिन ग्रुरु कही चले गये और घर मे 
जलाने की लकडी नही थी । लकडी के श्रभाव मे गुरुपत्नी 
भोजन नहीं बना सकती थी । यह देखकर कृष्णजी अपने 
मित्र सुदामा को साथ लेकर लकडी लाने के उद्देश्य से जगल 
की श्रोर चल दिये । दोनो जगल मे पहुचे | वहा लकडिया 
तोड़कर या काटकर जब दोनो ने भारे बाध्े तो बडे जोर 
से वर्षा होने लगी । रात भर वर्षा होती रही । वर्षा के 
हक कृष्ण और सुदामा लकेडिया लिए वृक्ष के चीचे खडे 
रहे | 


मूसलाघार पानी बरस रहा था, तेज आधी चेन नहीं 
लेती थी | भेघो की भयकर गर्जना कानो के! पर्दे फाडने 
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को तैयार थी । बिजली कडक रही थी । घोर अर धकार 
चारो ओर फवा था । हाथ-को-हाथ नही दीखता था । 
ऐसे समय मे दो बालक पेड के नीचे खडे टिठर रहे थे । 
चर्षा और बाघी से यद्यपि उन्हें वडा कष्ट हो रहा था, 
तथापि उनके मन सेले नही थे । अपने कष्टो की उन्हें 
चिन्ता नहीं थी । उन्हें चिन्ता थी ता केवल यही कि हम 
लोगो के समय पर न पहचने के कारण आज आचार्य के 
घर रोटी न वन सकी होगी और उन्हें भूखा रहना पडा 
होगा | कृप्णजी रात भर अपने साथी सुदामा से इसी प्रकार 
की वाते करते रहे । 


प्रात काल होने पर ग्रुरु अपने घर श्राये । विद्यार्थियों 

को न देखकर अपनी पत्नी से पूछा | पत्नी ने उत्तर दिया -- 

कृष्ण और सुदामा लकडी लेने के लिए कल से ही जंगल में 

गये हैं श्रीर वर्षा तथा आधी के कारण अब तक नही लौटे । 

हु सुनकर गुरु नाराज होने लगे । कहा--तुमने वच्चो को 
लकडी लाने भेजा ही क्यो ? 


गुरुपत्ती ने कहा--मना करती रही, फिर भी वे लोग 
चले गये । 


गुरु ततक्षण जगल की ओर चल पडे । जगल में 
जाकर उन्होने देखा--कृष्ण और सुदामा दोनो पेड के नीचे 
खड उठिदठुर रहे हैं । उन्हे देखकर श्राचार्य ने कहा-वत्स ! 
मैं तुम लोगो को क्‍या पढ़ाऊं ? विद्या के अध्ययन से जो 
शुरु उत्पन्न होने चाहिये, वह तो तुम लोगो में मौजूद ही 
हैं । देखो न, वेचारा सुदामा इस विपत्ति से कितना घवरा 


(२१७) 


गया है तुम (कृष्ण) महापुरुष हो, इस कारण घबराये नहीं 
और सदा की भाति प्रसन्न दीखते हो । इतना कह कर 
आचायें उन्हे घर ले गये । 

विद्यार्थी को अपने गुरु के प्रति कंसी श्रद्धा-भक्ति 
होनी चाहिए, उसका आदशे इस कथा में बतलाया गया है । 
साथ ही यह भी प्रकट किया गया है कि अध्यापको मे और 
विद्याथियो भे ग्राज यह बात कहा ! 


ह्ल्य्य्स्व्य्त 
प्ल्न्श््प्च्ह्ड 


४९ : वशीकररण 


जो व्यक्ति अपना काम आप करके दूसरों का काम 
करने मे समर्थ होता है, वही व्यक्ति प्रतिष्ठा प्राप्त करता है 
और दूसरो पर अपना प्रभाव भी डाल सकता है। यह बात 
'एक प्राचीन उदाहरण द्वारा समझो । 


विराट नगरी मे श्रज्ञातवास समाप्त करके पाडव अभी 
प्रकट हुए थे । वे अपनी प्रसिद्धि करने के लिए अभिमन्यु 
का विवाह उत्तरा के साथ कर रहे थे । इस विवाहोत्सव मे 
भाग लेने के लिए श्रीकृष्ण की कई रानियां भी विराट 
नगरी में आई हुई थी। विवाहोत्सव सानन्द सम्पन्न हो जाने 
के बाद जब श्रीकृष्ण की रानिया वापिस द्वारिका लौटने 
लगी तो द्रोपदी उन्हे विदा करने गई। श्रीकृष्ण की पटरानी 
सत्यभामा बहुत भोली थी । इसलिए “भोली भागमा' की 
कहावत प्रसिद्ध हो गई है । भोली सत्यभामा ने रास्ते में 
द्रौपदी से कहा--मैं तुमसे एक बात पूछना चाहती हूं । 
द्रौपदी ने उत्तर मे कहा--तुम मुझसे वडी हो और तुम्हे 
मुभसे प्रत्येक बात पूछने का अधिकार है। तब सत्यभामा 
ने द्रोपदी से पूछा--मेरे एक ही पति है, फिर भी वे मेरे 
वश में नहीं रहते और तुम्हारे पाच पति है फिर भी वे 
पाचो तुम्हारे वश में रहते है। अतएवं मैं पूछना चाहती हू' 
कि क्‍या तुम्हारे पास कोई ऐसा वशीकरण मन्त्र है, जिसके 
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प्रभाव से तुम पांचो पतियो को अपने वश मे रख सकती हो! 
अगर ऐसा वशीकरण मन्त्र जानती होशो तो मुझे भी वह 
मन्त्र सिखा दो न ? 


द्रौपदी ने उत्तर दिया--मैं ऐसा वशीकरण मन्त्र 
जानती हू परन्तु जान पडता है, कोमलागी होने के कारण तुम 
वह मन्त्र साध नहीं सकोगी । 


सत्यभामा कहने लगी--मैं उस मन्त्र को अवश्य साध 
सकू गी । मुझे अवश्य वह मन्त्र बता दो। मुझे उसकी बड़ी 
आवश्यकता है । 


ऐसे वशीकरण मन्त्र की आवश्यकता किसे नही होती ” 
उसे तो सभी चाहते है । पिता पुत्र को, पुत्र पिता को, पति 
पत्नी को, पत्नी पति को और इस प्रकार सभी एक दूसरे को 
अपने वश में करना चाहते हैं। मगर यह मन्त्र जब साथ 
लिया जाय तभी सब को वश्ञ मे किया जा सकता है । 


द्रौपदी ने सत्यभामा से कहा--मैं वशीकरण मन्त्र 
द्वारा सब को अपने वश्ञ मे रखती हू । वह मन्त्र यह है कि 
'स्वयू दूसरे के वश में रहना / इस मन्त्र से जिसे चाहो 
उसे वश में कर सकती हो । इस मन्त्र को साधने का 
उपाय मेरी माता ने मुझे सिखाया है। मन्त्र साधने 
की विधि बताते हुए मेरी माता ने कहा था--पति के 
उठने से पहले उठ जाना । फिर पति की आवश्यकताड अपने 
हाथ से पूरी करना। दास-दासियो के भरोसे न गैठी रह 
कर सब काम अपने हाथ से करना और दास-दासी की अपेक्षा 
अपने-आप को बडी दासी समझना । इस प्रकार अपने को नम्न 
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बनाकर सब काम करना । वडो-बूढो की मर्यादा रखनां | 
सव की सेवा-शुश्रूषा करता और सव को भोजन कराने के 
बाद आप भोजन करना । इसी प्रकार सब के सो जाने पर 
सोना । काम करते-करते फुर्सत मिल जाय तो सव को 
कर्तव्य और धर्म का भान कराना । इस प्रकार कतेंव्य- 
परायणता का परिचय देकर अपनी चरित्रशीलता का 
प्रभाव डालना । यही वशीकरण मन्त्र को साधने के उपाय 
हैं । इस उपाय से मन्त्र की अंच्छी तरह साधना की जाय तो 
अपने पत्ति को तथा अन्य कुटुम्बी जनो की अंपने अधीन 
क्रिया जा सकता है। अगर तुम इस विधि से मंत्र की 
साधना करोगी तो श्रीकृष्ण अवश्य तुम्हारे वश में हो जाए गे । 
तुम लोग भी इस वशीकरण मन्त्र को साधने का 

प्रयत्त करोगे तो अ्रवश्य उसे साध सकोगे । अगर तुमने 
मन्त्र-साधत का साहस ही न किमा और दूसरे के भरोसे 
वैठे रहे तो यह तुम्हारी पराधीनता कहलायेगी ! शास्त्र 
तुम्हे जो उपदेश देता है सो तुम्हारी परतन्त्रता दूर करने के 
लिए ही है । शास्त्र तो तुम्हे श्राध्यात्मिक और व्यावहारिक 
दोनो ईंष्टियों से स्वतन्त्र करना चाहता है । इसी कारण 
शास्त्र आध्यात्मिक उपदेश के साथ ७२ कलाओ का शिक्षण 
सपादन करने का भी उपदेश देता है | मगर तुम तो पर- 
तन्‍्त्रता में और दूसरो के हाथो काम कराने में ही सुख मान 
वेठे हो । परतन्त्र रहने में श्रौर दूसरों के हाथो काम कराने 
में कम पाप होता हैं और सुख मिलता है, यंह मान्यता 
अमपूर्य है । अपने हाथ से काम करने में कमा 
पाप लगता है या दूसरे से कराने मे, इस वात का अगर 
बुद्धिपू्दक विचार करोगे तो तुम्हें विश्वास हो जायगा कि 
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स्वतन्त्रता में सुख है और परतन्त्रता मे दु.ख है। पाप पर- 
तन्‍त्र दशा मे अधिक होता है और स्वतन्त्र दशा से कम 


होता है । 


द्रोपदी ले सत्यभामा को वशीकरण मन्त्र और उस 
मन्त्र को साधने के उपाय बतलाते हुए कहा--दूसरो के वश 
में रहता सच्चा वशीकरण है और पति-सेवा मे सुख मानना, 
पति की शआ्राज्ञा मानना तथा कर्तंव्यशील और धर्म-परायण 
होकर रहता मन्त्र साधने के उपाय है। अगर तुम इस मन्त्र 
की साधना करोगे तो तुम भी सब को अपने वश मे कर 
सकोगे । यह मन्त्र तो विश्व को वर में करने वाला वशी- 
करण भन्त्र है । 


कहने का आशय यह है कि जो पुरुष स्वावलम्बी 
वनता है और अपना काम आप करके दूसरे का भी काम 
कर लेता है, वही प्रतिष्ठा प्राप्त कर सकता है। दूसरो को 
जुलाम रखने वाला स्वय गुलाम बनता है । 
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५० : एक ही पत्नी 


एक बार नारदजी ने श्रीकृष्ण से कहा--आप महान 
पुरुष गिने जाते है, फिर इतनी पत्निया रखना श्रापके लिए 
क्या उचित है ? श्रीक्ृष्णजी ने उत्तर दिया-मेरे सिर्फ 
एक ही पत्नी है, दसरी नही है । 


नारद--आपकी वात मेरी समझ मे नहीं आती । 
महल-के-महल रानियो से भरे पडे है और आप कहते है-- 
मेरे सिर्फ एक ही पत्नी है । 


श्रीकृष्ण--अगर आपको विश्वास नही है तो अन्त'पुर 
में जाकर देख आइये कि एक रानी के साथ एक कृष्ण है 
या नही ? जिस रानी के साथ मैं न होऊ, समभ लीजिए 
कि वह मेरी पत्नी नही है । 


नारदजी ने सोचा--देखें, कृष्णजी कहा-कहा दौड गे । 

में एक मुह॒ते में पेतालीस लाख योजन चलने वाला हू । 
ऐसा सोच नारदजी दौडकर प्रत्येक महल में गये । मगर 
है यह देखकर आश्चर्य हुआ कि जिस महल मे वह पहुंचे 
कृष्णजी वही मौजूद हैं। कृष्ण की रानियो मे उन्हे एक 
भी ऐसी न मिली, जो बिना कृष्ण के हो । इस प्रकार 
नारदजी सव महल देखकर जब सभा--भवन मे लौटे तो 


(३२३) 


उन्होंने कष्ण को सिंहासन पर बैठा देखा । नारदजी बोले -- 
आप यहा भी सौजूद हैं ” कृष्णजी मुस्कराहट के साथ 
बोले- कहा जाऊ, मेरे तो स्त्री ही नही है। आपकी लीला 
/ अपरम्पार है, कहकर नारदजी चल दिये । 


आज के लोग सहज ही यह कह सकते है कि ऐसी 
असभव बातो को सुनना भी वृथा है लेकिन जो लोग वे- 
क्रियलव्धि नहीं मानते उन्हे बहुविवाह भी नहीं मानना 
च।हिए । जिस शास्त्र की एक बात को आप अस्वीकार 
करते हैं, उसी की दूसरी बात स्वीकार कैसे कर सकते है ? 
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५१ : दर्योधन-अ्रजु न 


महाभारत के अनुसार अ्र॒जुन और दुर्योधन श्रीकृष्ण 
को श्रपती--श्रपनी श्रोर से युद्ध मे सम्मिलित होने का नि- 
मन्त्रण देने गये ये । कृष्ण उस समय सो रहे थे । उन्हें 
जगाने का तो किसी में साहस नहीं था, अतएवं दोनो उनके 
जागने की प्रतीक्षा करने लगे | श्र॒जुन में कृष्ण के प्रति-- 
सेवकभाव था, अतएव उसने उनके चरणों की ओर खडा 
रहना उचित समझा । वह चरणो की ओर ही खडा हो 
गया । दुर्योधन में अहंकार था | वह सोचता था - मैं राजा 
होकर पैरो की ओर कैसे खडा रह सकता हू ? इस अभि- 
मान के कारण वह कृष्ण के सिर की ओर खडा हुआ । 
कृष्ण जागे । कोई भी मनुष्य जब सोकर उठता है तो सवा 
भाविक रूप से पेरो की ओर वाले मनुष्य के समीप और 
सिर की ओर वाले मनुष्य से दूर हो जाता है। इसके 
अतिरिक्त पहले उसी पर दृष्टि पडती है, जो पैरो की ओर 
खड़ा होता है इस नियम के अनुसार अजुन, कृष्ण के 
नजदीक हो गये और अजु न पर ही उनकी दृष्टि पहले पडी । 

दुर्योधन पश्चात्ताप करने लगा कि सिर की तरफ क्यों 
खडा हो गया ! हाय ! मैं पैरो की तरफ क्यो नही खडा 
हुआ ! अजुन कृष्ण से पहले मिल रहा है | कही ऐसा न 


१ 
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हो कि वे उनका साथ देना स्वीकार करलें । मैंने इतनी 
दौड--धूप की । कही ऐसा न हो कि मेरा आना दया हो 
जाय ! 


इस प्रकार सोचकर दुर्योधन ने किसी सकेत द्वारा 
कृष्ण पर अपना झाना श्रकट कर दिया । 


अजुन के प्रणाम करने पर श्रीकृष्ण ने आने का 
कारण पूछा । अर्जुन ने कहा- कौरवों के शाथ उड़ होना 


निश्चित हो चुका है अतएव मे आपको युद्ध का निमत्रण 
देने श्राया हू । 


श्रीकृष्ण-मुद्दो जो आरमत्रित करे, मैं उसी के यहां 
जाने को तैयार हू । लेकिन दुर्याधत भी आया है । उसे 
भी निराश करना उचित नहीं होगा । इसलिए एक ओ,र मैं 
और दूसरी ओर मेरी सेना है । दोनों में से जिसे चाहो, 
पस॒द कर लो । 


अजुन को श्रोकृष्ण पर विश्वास था । उसने कहा-- 
मैं आपको ही चाहता हू । 

अजुन की माग सुनकर दर्योधन वहुत प्रसन्न हुशा । 
वह मन में सोचने लगा-मेरा भाग्य अच्छा है, इसी कारण 
तो अजुन ने सेना नही मागी | बुद्ध मे तो आखिर सेना 
ही काम आएगी । अकेले कृष्ण क्या करेंगे ? 


अजुन के बाद दुर्योधन की बारी आई । उससे भी 


च्> 


आने का प्रयोजन पूछा गया । दर्योधन ने भी यही कहा कि 


>> 


मैं भी युद्ध का निमत्रण देने आया हू । श्ीकण्ण ने कहा-- 
ठीक है । एक ओर मैं और दूसरी ओर मेरी सेना | अजुन 


( ३२६ ) 
ने मुझे माग लिया है | तुम क्या चाहते हो ? 


दुर्योधन मन मे सोच रहा था कि मैं भ्रकेले कृष्ण को 
लेकर क्या करूगा ? भुकझे तो सेना चाहिए जो काम 
आएगी । मगर प्रकट रूप में वह ऐसा नहीं कह सका । 
उसने कहा--जिसे शअजुन ने माग लिया है, उसे मागने से 
क्या लाभ ? मांगी हुई चीज को फिर मांगता क्षत्रियों का 
काम नही है। झत्तउव श्राप अपनी सेना मुझ दे दीजिये । 


कृष्ण बडे चतुर थे दुर्योधन की सम पर मन- 

ही-मन हसे श्रौर सोचने लगे - दुर्योधन को मुझ पर विश्वास 

नही है, मेरी सेना पर विश्वास है । श्रिखिर उन्होंने कहा-- 

श्रजु न मैं तुम्हारा हु और दुर्योधन ! सेना तुम्हारी है। 

अजु न को क्षण पर और दुर्योधन को सेना पर 

विश्वास था । फल क्‍या हुआ ? गीता के अन्त में कहा है-- 
यत्र योगेश्वरों कृष्ण यत्र पार्थों धनुर्धर । 


सजय थधृतराप्ट्र से कहते हैं-आप युद्ध के विपय में 
क्या पूछते हैं ” यह तो निश्चित समक्रिए कि जिस ओर 
योगेश्वर कृष्ण और बनुर्धर अजुन हैं, विजय उसी पक्ष 
की होगी । विरोधी पक्ष को विजय मिलना अ्रसम्भव है । 
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५२ : सत्यवादो-युधिष्ठिर 


जो मनुष्य सत्य-मार्ग का पथिक है, उस पर शत्रु भी 
विश्वास करते है और यह बात प्रूव सत्य है कि वह शत्रु 
से भी विश्वासघात नही करता । इसके लिए महाभारत में 
वाणित एक कथा का उदाहरण दिया जाता है । 


जिस समय महाभारत युद्ध में दुर्योधन की प्राय सब 
सेना ओर भाई निशेष हो गये, सौं भाइयो मे से एक 
दुर्योधन ही जीवित बचा, उस समय दुर्योधन ने सोचा कि 
में अकेला क्या कर सकता हु ? पाण्डवो के पास इस समय 
भी पर्याप्त शक्ति है और मैं अपने भाइयो मे से अकेला हु । 
यह सोचकर प्राण बचाने के लिए वह एक तालाब की जल- 
राशि मे जा छिपा । कई दिन तक इसी प्रकार छिपे रहने के 
पश्चात्‌ उसने सोचा कि मै क्षत्रिय हु, उद्योग करना मेरा 
करतंव्य है, श्रत कोई ऐसा उपाय सोचना चाहिए कि जिससे 
मेरी मृत्यु भी न हो और मैं पूरी शक्ति के साथ अकेला ही 
पाण्डवो से युद्ध कर सकू । सोचते-सोचते, उसके विचार मे 
यह बात आई कि युधिष्ठिर सरल हृदय है और सदेव सत्य- 
भाषण करते हैं, अत उन्ही से कोई ऐसी युक्ति पूछनी चाहिए, 
जिससे मैं अजेय हो जाऊ । यह सोचकर, दुर्योधत जल से 
बाहर निकला शौर युधिष्ठिर के पास जाकर पूछने लगा कि 
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महाराज ! मुझे कोई ऐसी युक्ति बताइये, जिससे मैं अजेय 
हो जाऊ और भीम या अजुन, जिनका मु्क विशेष भय 
है-मभरा कुछ न विगाड सके । युधिष्ठिर ने उत्तर दिया-- 
राजन्‌ | यह सिद्धि तो तुम्हारे घर में ही है, कही वाहर 
जाने की आवश्यकता नही हैं | माता गान्धारी वडी सती 
है । यदि वे एक इष्टि से तुम्हारे खुले शरीर की ओर देख 
ले तो सारा शरीर वज्च के समान कठोर हो जाय । किस्तु 
एक वात्त और है, वह यह कि जरीर के जिस भाग पर 
उनकी दृष्टि न पडेगी, वह कच्चा ही रह जायगा । 


युधिष्ठिर की यह वात युनकर दुर्योधन अत्यन्त प्रमन्न 
हुआ और सोचने लगा कि अब क्‍या है, अभी जाकर माता 
गान्वारी के सामने से नग्त होकर निकल जाऊगा * वस फिर 
तो अजुन और भोम मेरा कुछ भी न विगाड सकेगे । 


दुर्बोधन यह सोचता हुआ अपने घर की ओर जा रहा 
था कि मार्ग में उसे श्रीकृष्ण मिले | उन्होने दुर्योधन के हृदय 
की बात जानकर कहा कि दुर्योधन ! यह युक्ति तो धर्मराज- 
युधिष्ठिर ने अच्छी वत्तलाई है और इससे तुम्हारा सारा 
शरीर वज्च वन भी जायगा, किक्तु बिल्कुल नग्न होकर 
तुम्हे अपनी माता के पास जाना उचित नहीं है । लज्जा 
की रक्षा के लिए कम-से-कम एक कमल-कोपीन अवश्य 
लगा लेना । 


पहले तो इसके लिए दुर्योधन कुछ आनाकानी करता 
रहा, किन्तु श्रीकृष्ण के नीति बतलाने पर उसने यह बात 
स्त्रीकार कर ली । वह अपनी भाता के पास गया और 
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उससे.'यह सारी कथा कही । गान्धारी यह सुनकर चौंकी, 
उसे यह नही मालूम था कि मेरे में ऐसी शक्ति मौजूद है। 
किन्तु युधिष्ठिर सदेव सत्य बोलते है, कभी असत्य भाषण 
नही करते, अतः भ्रविश्वास करने का कोई कारण भी न 
था । गान्धारी ने एक हृढ-इष्टि से दुर्योधन को देख लेना 
स्वीकार किया, तब दुर्योधन एक कमल-कोपीन लगाकर उसके 
सामने आ खडा 'हुआ । गान्धारी ने एक रढ-्ष्ट से दुर्यो- 
धन के शरीर की ओर देख लिया, इससे उसका सारा शरीर 
तो वज्र के समान कठोर हो गया, किन्तु जो स्थान ढका 
हुआ था, वह कच्चा रह गया । दुर्योधन ने सोचा कि इस 
स्थान के कच्चे रह जानें से मेरी क्‍या क्षति हो सकती है ? 
यह स्थान तो धोती के भीतर रहता है, इस पर चोट करने 
कौन जाता है ? यह विचार कर वह बाहर निकल आया 
ओर पाण्डवो के पास जाकर दूसरे दिन भीम से गदा-युद्ध 
“करने की बात तय की । 


गान्धारी के नेन्नो मे ऐसी शक्ति होने का कारण उसका 
पति-ब्रत-धर्म था । उसने नेत्रों से कभी भी किसी पर-पुरुष 
को बुरी इप्टि से नही देखा था । पतित्रता स्त्री के नेत्रो में 
यहें शक्ति होती है कि वह किसी को पुत्र की तरह प्रेम की 
स्डें-इष्टि से देख ले तो उसका जरीर वज्-मय हो जाय 
श्रौर यदि क्रोघ की दृष्टि से देख ले तो भध्म हो जाय । 


मनुष्य यदि चाहे तो अपने नेत्रो अर वाणी मे सत्य 
से ऐसी ही शक्ति पैदा कर सकता है। असत्य-स्थान पर 
चप्टि न डालने और असत्य भाषण न करने से वाणी और 
नेत्नो मे ऐसी शक्ति उत्पन्न हो सकती है कि नेत्र से जिसे 


( ३३० ) 


देख ले उसका शरीर वज्न-सा चढ हो जाय या भस्म हो 
जाय और वाणी से जो कुछ कह दे वह पूरा ही हो । 


प्राय: पहले के लोगो की वाणी में वह शक्ति होती 
थी कि जिसके लिए जो कुछ कह देते थे, वही हो जाता 
था । उनका आशीर्वाद या श्राप सिथ्या नहीं होता था। 
लेकिन लोग सत्य का पालन करते थे और बात-बात मे न 
तो किसी को आशीर्वाद ही देते थे, व श्राप । ही आज के 
लोग दिन-रात दूसरे का वुरा-भला चाहा करते है,भ्र्थात्‌ आशी- 
वाद या श्राप दिय। करने है, फिर भी कुछ नही होता । इसका 
कारण यही है कि सत्य को न पहिचानने से उन्नकी वाणी 
निस्तेज है । यदि सत्य को पहिचान ले तो न वे इस प्रकार 
किसी का भला बुरा ही चाहे और न चाहा हुआ भला वुरा 
निष्फल ही हो । 


दूसरे दिन दुर्योधन ओर भीम का गदा-युद्ध हुआ | 
भीम ने अपनी पूरी शक्ति से दुर्योधन के सिर, पीठ, छाती, 
भूजा आदि स्थानों पर गदा-प्रहार किये, किन्तु सव निष्फल । 
गदा लगती और टकराकर लौट आती, दुर्योधन का बाल भी 
बांका न होता । इसी समय भीम को अपनी प्रतिज्ञा याद 
आई कि मैंने द्रोपदी के चीरहरण के समय दुर्योधन की जथा 
चूर्ण करने की प्रतिज्ञा की थी । बस, तत्क्षण उसने अपनी 
गदा का प्रह्मर दुर्योधन की जघा पर किया । जघा तो कच्ची 
रह गई थी, गदा लगते ही चूर्ण हो गईं श्र दुर्योधन 
गिर पड़ा । 


जो मनुष्य सत्य-ब्रत के पालने वाले है, वे अपनी शरण 
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में आये हुए शत्रु के साथ भी दुष्टता का व्यवहार नहीं 
करते । शरण मे आया व्यक्ति जो सलाह पूछता है, वह 
विना किसी प्रकार का भेद-भाव रखे और बिना किसी 
प्रकार के ईर्ष्या-देष के ठीक-ठीक बतला देते हैं। यह नही 
देखते कि शरणागत शत्रु है या मित्र । 


युधिष्ठिर यह जानते है कि दुर्योधन से मेरा युद्ध चल 
रहा है, मेरे भाई भीम और अजुन को हराने के लिए ही 
यह मुझ से सलाह पूछने झ्राया है। इस समय यदि वे 
चाहते तो कोई ऐसी राय बतला सकते थे, जिससे स्वयं 
दुर्योधन अपना नाश अपने हाथ से कर लेता । किन्तु युधि- 
ज्ठिर ने ऐसा न करके स्वच्छ हृदय से सच्ची और लाभदायक 
सम्मति दी ॥ ऐसा करने वाले सत्यमृति--युधिष्ठिर के सत्य- 
ब्रत की जितनी प्रशसा की जाय, थोडी है । 


उक्त उदाहरण से स्पष्ट है कि जो मनुष्य सत्य-मार्ग 
का पथिक है, वह कभी अपने शत्रु की क्षति के लिए भी 
भेंठ का आश्रय नहीं लेता बल्कि आवश्यकता पडने पर शत्रु 
यदि राय पूछे तो शत्रुता को दूर रखकर एक मित्र की तरह 
राय देता है । 


युधिष्ठिर को दुर्योधन ने कितने कष्ट दिये थे ! वह 
युधिष्ठिर को अपना कसा भयंकर शत्रु समभता था फिर 
भी युधिष्ठिर ने दुर्योधन से असत्य भाषण (नही किया । 
दुर्योधन के अजेय होने पर युधिष्ठिर की हानि थी, क्योकि 
उसे पराजित करने के लिए ही यह युद्ध हुआ था । लेकिन 
युधिष्ठिर ने ऐसे समय मे भी सत्य को ही प्रधानता दी और 
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अपनी हानि की कुछ चिन्ता नहीं की । आज के लोगों पर 
युधिष्ठिर का-सा कोई अ्रसमय न होते हुए भी, वे असत्य 
को प्रधानता देते है और शत्रु से भूठ न बोलना तो दूर 
रहा, मित्र से भी झूठ बोलने मे सकोच नहीं करते । ऐसे 
लोग इस वात को बिलकुल भूल जाते है कि असत्य की 
विजय नहो होती, विजय सत्य की ही होती है ॥ यद्यपि 
युधिष्ठिर ने स्वय दुर्योधन को अजेय होने की युक्ति वता 
दी थी और वह युक्ति असत्य नहीं थी, फिर भी सत्य की 
विजय होने के लिये दुर्योधन को मार्ग मे. कृष्ण मिल गये 
झोर उसे पराजित होना पडा । इसी प्रकार सत्य की विजय 
और असत्य की पराजय होने के लिये कुछ-न-कुछ कारण 
हो ही जाया करता है । 


(रे 
५५९५ 


प्र३ : पाप का लेश 


एक .बार द्रौपदी नदी मे स्थान करने गई थी । द्रौपदी 
की गणना पंतिब्रता स्त्रियों मे है। जैन साहित्य और महा- 
भारत -दोनो मे ही उसे पत्तिव्रता' माना हैं। दुर्योधन उसे 
नग्त करना चाहता था लेकिन द्रौपदी के सत्य के प्रभाव से 
वस्त्र का ढेर लग गया था । वह नग्न नहीं हुई । उसका 
पतिब्रत धर्म ससार मे प्रसिद्ध था १ 


द्रोपंदी स्नान करने गई थी कि इतने मे ही कर्णा उस 
ओर से निकले । कर्ण भी तेजस्वी और वीर थे । वे छठे 
पाण्डव के समान थे और; दूसरे अजुन ही जान पड़ते 
थे. + कर्ण, वीर का वाना धारण किये कुलीन और शील+ 
वान पुरुष- की -तरह उधर चभिकले ॥ उन्होने उस और ध्यान 
ही नही, दिया कि कौन यहा स्नान कर रहा है ? वह यों: 
सहज ही उस ओर से निकल रहे थे ।कुलीन पुरुष के 
सामने श्रगर कोई स्त्री आ जाती है, तो चाहे वह किसी अव- 
स्था. में हो, वह अपनी दृष्टि नीची कर लेते हैं । 


“ द्रौपदी, की ,इृष्टि कर्ण पड़ पडी - कर्ण को देखकर; 
उसकी भावना बदल गई । -वह:सोचमने लगी--यह कैसे घीर- 
वीर पुरुष है ! केवल श्रजुन॒ही इनके समान है ।* यदि 
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यह भी कुन्ती के पेट से जन्मे होते तो छठा पति करने मे 
भी मैं सकोच न करती । द्रीपदी के मन मे ऐसा विचार आया । 


द्रीपदी का यह विचार योगविद्या द्वारा कृष्ण ने जान 
लिया । कृष्ण ने सोचा--द्रौपदी सती कहलाती है । उसके मन 
में यह पाप आया, यह तो गजब हुआ ! उसका यह पाप दूर 
करना चाहिए । ऐसा न किया तो ससार डूब जायगा | इस 
प्रकार विचार करके कृष्ण बिना वुलाये ही पाण्डवो के यहा 
पहुंचे । कृष्ण का खूब स्वागत किया गया, सत्कार किया गया। 
पाण्डव उन्हें महल में ले जाने लगे । क्ृष्ण ने' कहा--आज 
मैं महल मे जाने के लिए नही आया हू । मेरी इच्छा यह 
है कि तुम पाचों पाण्डवो और द्वौपदी/ के साथ वन-क्रीड़ा के 
लिये चला जाय । वही भोजन आदि करें 4, भला कृष्ण की 
वात कौन टालता ! पाण्डव और द्रौपदी, कृष्ण के साथ 
वन को रवाना हुए । सी 


कष्ण सब को साथ लिए हुए. किसी ऋषि के श्राश्रम ह 
के वन में गये | बह वन खुब फला-फूला था | जब सब 
लोग वन में घुसने लगे तो कृष्ण ने केहा--देखों, यहे' तपो- 
वन है । इस मे से कोई फल मत तोडना । सब ने कृष्ण 
की बात स्वीकार की । । किक ० ७० 


सव लोग वन के भीतर चले । भीम शरीर से कुछ 
भारी थे। सब लोग आगे चले गये और वह कुछ पीछे रह 
गये । जाते-जाते जामुन का एक 'पेड आया 4 उससे पूरे पके 
हुए बड़े-बड़े जामुन लगे थे ।' वह फल देखकर भीम अपनी 
लालसा न रोक सके । भीम ने सोचा--हम राजा है। 
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पृथ्वी पर हमारा अधिकार है । एक फल तोडकर खा लें 
तो क्या हज है ? श्रभी कोई देखता भी नही है । इस प्रकार 
विचार करके भीम ने एक जामुन _तोड लिया । भीम ने 
फल तोडा ही था, अभी मुह मे रख भी नही पाये थे कि 
कृष्ण भीम की ओर लौटकर इस तरह देखने लगे, मानो 
'साक्षात्‌ ही भगवान खडे हैं। कृष्ण ने भीम से कहा-- 
भीम, तुमने यह क्या किया ? 
भीम बहुत लज्जित हुए । लज्जा के मारे वह कापने 
लगे । कृष्ण ने कहा--माना कि तुम राजा हो, तब भी तुम्हे 
'मेरो आज्ञा का ध्यान रखना चाहिए था । 
_- भीम वर्ड शमिन्दा हुए । अन्त मे उनसे यही कहते 
वना--मुझ से अपराध बन गया । क्षमा कीजिए । 
कृष्ण बोले--क्षमा करने से काम नहीं चलेगा ) तप 
की शक्ति लगाकर इस फल को जहां-का-तहा लगाझो । 
, कृष्ण की यह अद्भुत आज्ञा सुनकर भीम संकट में 
पड गये । तब कृष्ण ने कहा--क्या धर्म में' शक्ति नहीं है ? 
या ,धर्म की शक्ति पर तुम्हे विश्वास नही है ? 
भीम से यह कहकर कृष्ण ने युधिष्ठिर से कहा-- 
. धर्मराज, तुम भीम द्वारा उपाजित हृव्य का उपभोग करते 
हो तो इनके पाप में भी भाग लो और प्रायश्चित्त करो । 
युधिष्ठिर अजातजत्रु थे | अन्होने कहा-वास्तव मे 
भीम ने जो गलती की है, उसे मैं भी गलती मानता हू । 
इसे मिटाने के लिए आप जो कहे, करने के लिए मै तैयार 
हू | बस, श्राज्ञा दीजिए । 
कृप्ण ने कहा-तुम यह कहो कि अगर मैं कभी 
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भूठ न बोला होऊ तो हैँ फल, तू जहा-का-तहा रूग जा । 
कृष्ण की बात मानकर युधिष्ठिर ने कहा- है फल, 
जगर मैं कभी झूठ न बोला होऊ तो जहा-का-तहा लग जा। 
युधिष्ठिर के ऐसा कहने पर फल वृक्ष की ओर चढ़ने 
लगा । उसे बीच में ही रोककर कृष्ण ने कहा--बस, घम- 
राज । तुम्हारी परीक्षा हो गई | श्रव भीम आओ, परीक्षा दो । 


भीम रोने जैसा होकर कहने लगे- मैंने तो इसे तोड़ा 
ही है। मैं क्या परीक्षा द्‌ ! मेरे कहने पर यह कब चढने 
लगा ! तब कृष्ण ने कहा-यह तो प्रत्यक्ष ही है। इस 
पाप के सिवाय और कोई पाप न किया हो तो फल को 
आज्ञा दो । तब भीम ने कहा--हे फल, इस पाप के सिवाय 
मैंने अन्य पाप न किया हो तो तू ऊपर चढ़ । फल ऊपर 
चढने लगा । तब क्ृष्ण ने उसे रोक दिया । 


कृष्ण ने इसी प्रकार अजु न, नकुल और सहदेव को 
भी परीक्षा ली | जब पाचो भाइयो की परीक्षा हो चुकी, 
तब कृष्ण ने द्रौपदी से कहा- भाभी, अ्व तुम आओ । 


द्रीपदी सिटपिटाई। उसने सोचा--मुझमे कर्ण को पत्ति 
रूप में चाहने का पाप है। न जाने इस परीक्षा का परिणाम 
वया होगा ? फिर उसने विचार किया- उस पाप को कौन 
जानता है ? उसने भी सवके समान उस फल से कहा-- 
अगर मैंने पाण्डबो के अतिरिक्त, मन से भी किसी को पति 
रूप मे न चाहाता हो तो तू गति करके डाली मे लग जा। 


द्रोपदी के इतना कहते ही फल पृथ्वी पर आ गिरा! 
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कृष्ण भाभी से कहने लगे-वाह ! भाभी वाह ! तुमने यह 
क्या किया ? तुम्हारे जैसी पतिब्रता मे यह पाप केसे ? 
तुमने तो और पति की कमाई भी खो दी ' 


द्रौपदी लज्जा के मारे काप उठी । वह सोचने लगी -- 
पृथ्वी फट जा और मैं तुक में समा जाऊ । वह रोने लगी। 
कृष्ण ने कहा-रोने से कुछ न होगा । जो पाप हो उसे 
प्रकट करो । द्रौपदी रोती हुई कहने लगी-मैंने भर कभी 
कोई पाप नहीं किया लेकिन एक दिन मैं नहाने गई थी । 
सयोगवश कर्से उघर आरा गये । उन्हे देखकर मुझे विचार 
आाया--भ्रगर यह छठे पाण्डव होते तो इन्हे भी मैं अपना 
पति बना लेती । 


इस प्रकार द्रौपदी ने बालक के समान सरल भाव से 
अपना पाप प्रकट कर दिया । तव कृष्ण ने कहा--अव 
घबराने की आवश्यकता नही है । सच्चे हृदय से आलोचना 
कर लेने पर फिर पाप नही रह जाता । जिस मन से पाप 
होता है, उस मन से वह पाप कट भी जाता है । इसलिए 
अब चिन्ता न करके फल की श्राज्ञा दो । 


द्रौपदी ने अप्रतिम स्वर से कहा-अश्रव क्या श्राज्ञा 
दू ? मेरा धर्म तो चला गया । कृष्ण बोले-धर्म सदा के 
लिए रूठ नही जाता है, वरन्‌ गया धर्म वापस भी आ जाता 
है । इसलिए तुम फल को आज्ञा दो । द्रौपदी ने फल को 
आज्ञा देते हुए कहा--इस पाप के सिवा मैंने अन्य कोई पाप 
न किया हो तो, हे फल ! तू चढ और डाल में लग जा। 


( उे३डे८ ) 
द्रोपदी के यह कहने पर फल डाली में लगे गया । 


कृष्ण ने कहा--बस, मेरा प्रयोजन पूरा हुआ । मैं 
इसी पाप को निकालने श्राया था । अगर यह पाप रहता तो 
गजब हो जाता । द्रीपदी पतितन्रता कहलाती है । पतित्नता 
में इतना भी पाप रहना ठीक नही है । 





प्र : अभिमानी योद्धा 


भली-भाति विचार-विमर्श करने के पश्चात्‌ श्रीकृष्ण 
पाण्डवो की ओर से सधि कराने के लिए दुर्योधन के पास 
गये थे । भगर सधि नही हुई । दुर्योधन दुराग्रही था । 
उसने साफ-साफ कह दिया कि युद्ध के बिना मैं सुई की 
नोक बराबर भूमि भी नही दूंगा । 


यह सुनकर कृष्ण सोचने लगे--अब युद्ध अनिवारयये 
हो गया है ! यद्यपि इस युद्ध से अनेक हानिया होगी और 
युद्ध न होने देने के लिए ही मैंने प्रयत्त भी किया है, पर 
दुष्ट कौरव अन्याय करने पर तुले हुए हैं, अ्रतएवं युद्ध श्रव 
करना ही पडंगा । 


.. _ जब पाडवों को यह बात मालूम हुई तो वे रण की 
तेयेरी करने लगे । कृष्णतती नदी के किनारे पर पांडवो 
ने अपनी सेना एकत्र करना आरम्भ कर दिया । उन्होने 
सेनिक डंग से अपना शिविर बनाया । बीचो-बीच कृष्ण 
के तम्बू लगा हुआ था | उसके आस-पास पाचो पाडवों के 
डेरे लगे थे और वही द्रौपदी का भी डेरा लगा हुआ था । 
द्रीपदी कार्य करने मे तो पुरुषों से आगे नहीं बढती थी 
भगर अपने विचार प्रस्तुत करने मे सव से आगे रहती थो । 


0, 


वह बहुत उम्र विचार की थी और उसकी वाणी में बहुत 
ग्रोज भरा रहता था । इसी कारण उसका तम्बू वहां लगाया 
गया था । शिविर मे सेनापति धुृष्टद्यू मत, राजा द्वुपद- 
विराट ग्रादि के डेरे भी ढग से लगे हुए थे । पाडव सब 
की यथोचित व्यवस्था करते थे । उन्होने सब राजाश्रो के 
पास युद्ध का निमन्त्रण भेजा था और उसमे स्पष्ट लिख 
दिया था कि जिसकी इच्छा हो-जो अन्याय के प्रतिकार 
में सहायक वनना चाहता हो, वह हमारी श्रोर से युद्ध मे 
सम्मिलित हो जाय । कौरवो ने भी राजाओं को झामन्त्रण 
भेजा था । अतएवं कई राजा पाडवों की ओर सम्मिलित 
हुए और कई कौरवों की ओर । 


कुन्दनपुर के राजा भीम पुत्र रकम ने आमन्‍्त्रण 
पाकर सोचा-युद्ध का आमन्त्रण आया है, अतएवं सम्मिलित 
होना तो आवश्यक ही है | इस अवसर पर घर में बैठा 


तो रह नहीं सकता । परन्तु प्रश्न यह है कि किस ओर 
जाना चाहिये ”? 


रुक्म ने सोचा-युधिष्ठिर का पक्ष वलवान है और 
न्याय भी उसी श्रोर हैं | अत युधिष्ठिर के पक्ष में ही युद्ध 
करना चाहिए । लेकिन वहिन के विवाह के समय कृष्ण ने 
मेरा जो अपमान किया था, वह अ्रव तक मेरे हृदय में 
काटे की तरह चुभ रहा है । इस युद्ध मे उस अपमान का 
बदला लेना चाहिए । कठिनाई यह है कि क्ृष्ण स्वयं युद्ध 
नही करेंगे । ऐसी स्थिति मे उन से बदला कैसे ले सकता 
हैं ? मगर उनके मित्र का अपमान करके मै अपने अपमान 
की भरपाई कर लूगा | इस प्रकार विचार कर और 


( रे४१ ) 


अपनी विशाल सेना को साथ लेकर रुक्म रवाना हुआ । 
थुधिष्ठिर ने उसका स्वागत किया । 


रुक्‍म ने पुछा--आप सब आनन्द मे है न ? 


युधिष्ठिर-- वेसे तो आनन्‍्द-ही-आ्रानन्द है परन्तु आपके 
आगमन से विशेष आनन्द हुआ । 


रुक्म--अगर ऐसे समय पर भी मैं न आता तो मेरी 
चीरता को कलक रूगता । दुर्योधन का अत्याचार और 
आपका सौजन्य जगत मे प्रसिद्ध हो चुका है। ऐसा होते 
हुए भी अगर मैं अपने घर मे बेठा रहता और आपका 
आमन्त्रण पाकर भी न आता तो मेरा क्षत्रियत्व कलकित हो 
जाता । 


युधिष्ठिर -आपके विचार उच्च. और आपका हमारे 
प्रति प्रम है । इसी कारण आप आये है। 


रुक्‍्म--मैं क्षात्र-धर्म का पालन करने आया हू । न्याय 
की रक्षा करना ही क्षत्रियों का धर्म है। क्षतात्‌-नाशात्‌ 
त्रायते-इति क्षत्रिय । जो धर्म की रक्षा करता है वही 
वास्तव में क्षत्रिय । ऐसे प्रसंग पर मैं न आता तो मेरी 
माता को भी कलंक लगता । 


युधिष्ठिर--आ पका कहना यथार्थ है । आपको ऐसा 
ही विचार रखना चाहिए । 


युधिष्ठिर ने सहदेव को बुलाकर कहा-देखो, यह 
रकम आये है । तुम इनका सत्कार करो और इनके साथ 
जो सेना है उसका भी उचित सत्कार करो । 


( रेहर ) 


यह सुनकर रुक्‍्म ते कहा-मैं आया तो हू पर स्वा- 
गत-सत्कार करने से पहले एक बात का स्पष्टीकरण- हो 
जाना चाहिए । 


युधिष्ठिर--अगर कोई बात स्पष्टीकरण करने योग्य 
हो तो अवश्य ही उसका स्पष्टीकरण हो जाना चाहिए । 


रुक्म- मेरे हाथ मे' यह जो धनुष है, इसका नाम 
विजय है | ससार मे तीन ही धनुप है--सारंग, गाडीव और 
विजय । सारग कृष्ण के पास है और यह विजय! मेरे पास 
है । इन तीन मे से सारग तो आपके काम नही आ सकता, 
क्योकि कृष्ण ने निरस्त रहने का निर्णय किया है। इस 
प्रकार अकेला गाडीव आपके पक्ष में रह गया. है ।' मगर 
गाडीव, इस विजय की समानता नही कर सकता । यह 
विजय धनुष -अकेला ही सम्पूर्ण कौरव-सेना पर विजय 
प्राप्त कर सकता है । कौरवों पर विजय थाने के लिए 
आपमे से किसी को भी कष्ट नहीं उठाना पडेगा । इस 
विजय 'की सहायता से मैं अकेला ही आपको विजयी बना 
सकता हु.॥ परन्तु एक वात का खुलासा हो जाना चाहिए । 
इसके लिए आप अजुन को बुलवाइये । 


रुक्‍म के कहने से' युधिष्ठिर ने अजुन को बुलवाया । 
रुक्‍म ने अजु न से कहा--यदि आप मेरे कथनानुसार एक 
कार्य करे तो मैं अपना समस्त बल आपको दे सकता हू । 


अजु न- पहिले कार्ये बतलाइये तो समक्रकर उत्तर 
डूृगा। बिना कार्य को समझे करने की हा नहीं भर 
सकता । कार्य सुनने के बाद ही किसी प्रकार की 
प्रतिना की जा सकती है । 


( रेडेरे ) 


रुक्म--कार्य यही है कि तुम मेरे पर पर हाथ रख 
कर यह कह दो कि मैं भयभीत हु और तुम्हारी शरण मे 
आया हु-। मेरी रक्षा करो । बस, इतना करने से मेरा 
समस्त- बल तुम्हारे -पक्ष में हो जायगा । 


भीम उस समय वही मौजूद थे । रकम को बात सुन 
कर भीम के नेत्र लाल हो गये । मगर युधिष्ठिर ने उसे 
रोककर रुक्‍म से कहा--आप अभी आये हैं, थोडी देर विश्राम 
कीजिये । इस सम्बन्ध में फिर विचार करेंगे । 


रुक्‍्म--ऐसा नहीं होगा । इसका निर्णय तो अभी 
हो जाना चाहिए । बोलो अजु न, तुम क्या कहते हो ” 


अर्जुन - मुझे आश्चर्य है कि इस-प्रकार का विचारु 
आपके हृदय मे कैसे उत्पन्न हुआ ! मैंने कृष्ण के चरणों 
को हाथ लगाया है और मेरी यह प्रतिज्ञा है कि कृष्ण के 
सिवाय किसी दूसरे के चरण को हाथ नहीं लगाऊंगा ॥ 
इसके अतिरिक्त आप मुझसे कहलाना चाहते हैं कि मैं भय- 
भीत हूं । मगर मैं भयभीत कब हुआ हू ” जिस अजु त ने 
समस्त कौरव सेना को परास्त करके भी विजय का श्रेय 
उत्तर को दिया, वह अर्जुन भयभीत होकर आपकी शरण में 
आवे, यह सभव नही है । इसके अतिरिक्त श्रापके लिए भी 
यह झोभनीय नहीं है कि आप स्वयं किसी को शरण मे 
बुलावे । मैंने सिर्फ कृष्ण की शरण ली है । दूसरे किसी 
की शरण न ली है और ले ही सकता हू। आप आये 
हैं तो मित्र की भाति आनन्दपूर्वक रहिये, किन्तु यह आशा 
न रखिये कि अजुन आपकी शरण में आएगा । फिर भी 


( रेडंड ) 


अ्रगर आप यह आशा नही त्याग सकते तो जेसी आपकी 
इच्छा हो, वैसा कीजिये । 


अजुन का स्पष्ट उत्तर सुनकर रुक्‍म क्रुद्ध हों गया। 
वह कहने लगा-मैं इतनी विशाल सेना लेकर तुम्हारी 
सहायता के लिए आया हूं, तुम इतने से शब्द भी नहीं कह 
सकते ! अगर तुम इतना कह दो तो एक घडी के छठे भाग 
में ही मै तुम्हे विजयी वना सकता हू और युधिष्ठिर के 
मस्तक पर राजमुकुट रखवा सकता हु । 


ऐसे प्रसंग पर आपसे सलाह ली जाती त्तो आप 
अजुन को क्‍या सलाह देते ? शायद आप यही सलाह देते 
कि ऐसे नाजुक मौके पर रुक्‍्म के श्रागे नम्न हों जाना और 
रुकम के श्रभीष्ट शब्द कह देना उचित है। रुक्‍्म को 
किसी भी प्रकार से अपने पक्ष से रखना चाहिए। मगर 
अजुन वीर था । रुक्‍्म ने उससे भी कह दिया था कि मेरा 
कहना न मानोगे तो अपनी मृत्यु समीप ही समझ लेना । 
मैं अभी तुम्हारे शत्रु के पक्ष में मिल जाऊगा । रकम की 
इस प्रकार की धमकी सुनकर भी श्रजु न ने परवाह नही की । 
श्रजु न ने यही कहा--श्रगर आपकी इच्छा विरुद्ध-पक्ष में 
जाने की है तो प्रसन्नता के साथ जा सकते है । मैं आपकी 
इच्छा के विरुद्ध आपको रोकता नहीं चाहता । लेकिन आपके 
सामने इस प्रकार की दीनता नहीं दिखा सकता । आप 
कीरव-पक्ष में सम्मिलित होने की सोचते हैं मगर दुर्योधन 
श्रापसे अधिक बुद्धिमान है । वह आप के चाहे हुए शब्द 
कर्दापि नही कह सकता । 


रुक्म--दुर्योधन को भी मेरे कहे हुए शब्द कहने पड़ेंगे । 


(३४५) 


वह नही कहेगा तो मैं उसके पक्ष मे भी सम्मिलित नहीं 
होऊंगा । 

अजु न--यह तो आप की इच्छा पर निर्भर है। मगर 
इस प्रकार के शब्द कहने वाला कोई नही है । 

रुक्‍्म पाण्डवो की छावनी से अपनी विशाल सेना के 
साथ चला गया और देखते-देखते कौरवों के शिविर मे जा 
पहुचा । अजु त सोच रहा था-ऐसा अभिमानी व्यक्ति 
कदापि विजय नही दिला सकता । विजय घनुप ने उसे जीत 
लिया है । फिर भी उसका अहकार ससार मे ही नही 
समाता ! हमारे पक्ष मे भले ही थोडे योद्धा हो, अगर वे 
उच्च श्रेणी के होगे तो हमारी ही विजय होगी। इस प्रकार 
के लोगो की भर्ती करना वृथा है | धर्म के साथ व्यवहार 
करते वाले थोड व्यक्ति भी पर्याप्त है | धर्म को हार जाने 
जी व्यक्ति भी व्यर्थ है, यही नहीं बल्कि हानिकारक 
भी है। 





(३४८) 


भीष्म कहने लगे-बेटा युधिष्ठिर ! तुम किसी प्रकार 
का खेद मत करो । अलबत्ता यह सोचों कि विजय के लिए 
तुम्हे जो सहायता मिली, वह किस प्रकार मिली है ? 
दुर्योधन के पाप से ही तुम्हे वह सहायता मिली थी। 
दुर्योधन का पाप फूट निकला था और इस कारण लोग 
समभने लगे थे कि दुर्योधन वडा पापी है, जो धर्मनिष्ठ 
पाण्डवों को इस प्रकार कष्ट दे रहा है । यह सोचकर लोग 
स्वयं ही अपना सिर कटाने के लिये तैयार होकर तुम्हारी 
सहायता के लिये आये थे । इस प्रकार दुर्योधन के पाप से 
ही तुम्हे सहायता मिली थी | इसी से तुम विजयी हुए 
हो । दुर्योधन का पाप तुम्हारी विजय और उसके विनाश 
का कारण बना है । ऐसी दशा मे तुम्हे किसी प्रकार का 
खेद नही करना चाहिए । 


युधिष्ठिर ने कहा--पितामह, यह तो ठीक है! । लेकिन 
युद्ध के कारण जो बेर बंध गया है, वह तो मेरे सिर पर 
डी रहान ! 

भीष्म पितामह--ठीक है, पर इस वैर को तुम अपनी 
विशिष्ट वृत्ति के द्वारा शान्‍्त कर डालो । ऐसा करोगे तभी 
तो तुम राजा हो । 

युधिष्ठिर-पितामह, इसीलिए मैं आपके पास आया 
हु । इस सम्बन्ध में आप मुझे उचित उपदेश दीजिए । 


भीष्म --ससार में ऐसी कोई आग नही है जो सुलगे 
'और बुभे नहीं । इसी प्रकार जब वैर बधता है तो मिठ 
भी सकता है । लेकिन दूसरे के बेर को शान्त करने के लिए 
पहले अपने हृदय को शान्‍्त करना चाहिए । उदाहरणाथ्थे- 


(३४६) 


किसी राजा ने तुम्हारी सेना को या तुम्हारे 
किसी सम्बन्धी को मारा होगा परन्तु उसकी स्त्री या उसके 
वालको ने तो तुम्हार। कुछ नही बिगाडा है ! भ्रतएवं जहां 
त्तक संभव हो, उनकी ऐसी सहायता करना जिससे वे समभने 
लगें कि युधिष्ठिर हमे सुखी बनाने के लिए युद्ध मे प्रवृत्त 
हुआ था । जब तुम उनके हृदय में ऐसी भावना उत्पन्न कर 
दोगे तो वेर का शमन श्राप ही हो जायगा । बचा हुआ 
वर रोने से नही मिट सकता । अगर रोना था तो युद्ध 
करने से पहले ही रोना था । जब युद्ध आरम्भ होकर 
समाप्त भी हो गया और अठारह अक्षौहिणी सेना का संहार 
हो चुका, तब रोने से क्या लाभ ? अब रोना त्यागो और 
सब को शान्ति पहुंचाओ । 


तुम कहते हो जिस भूमि पर वीर-ही-वीर दिखाई 
देते थे, आज वह सुनसान दिखाई देती है। लेकिन इस 
विचार से दु.खी होने की क्या आवश्यकता है ? बीज शून्य 
भूमि से बोया जाता है | उस भूमि मे नहीं बोया जाता 
जहा काटे और भाड़-फ खाड खड़े हों । जब काठे साफ हो 
गये और बीज बोने का समय आया है, तब तुम रोने बैठे 
हो ! रोना छोड कर इस शून्य भूमि में ऐसा बीज बोशो 
'कि छोग दुर्योधन को भूल जाए। विचार करो, लोग दुर्योधन 
को बुरा क्यो कहते थे ? इसी कारण कि वह स्वार्थी था 
और उसकी सज्जनता एवं नम्नता को सत्ता खा गई थी । 
अगर तुमने भी अपनी सज्जनता को सत्ता का ग्रास बन 
जाने दिया तो तुम मे और दुर्योधन में क्या अन्तर रहा ? 
चल्कि तुम जिस धर्म का प्रदर्शन करते हो, वह ढोग-मात्र 
रह जायगा और इस प्रकार तुम दुर्योधन से भी ज्यादा बुरे 


कप : प्रायश्चित्त 


महाभारत युद्ध में विजय प्राप्त करने के पश्चात्‌ महा- 
राज युधिष्ठिर भीष्म के पास गये । भीष्म ने उनसे कहा-- 
महाराज युधिष्ठिर ! आइए । 


युधिष्ठिर शर्मिन्दा होकर बोले--आप मुझे महाराज 
न कहिए, पौत्र ही कहिए । 


भीष्म--जिस पद को प्राप्त करने के लिए अठारह 
श्रक्षीहिनी सेना का सहार हुआ है, जिस पद के लिए श्रत- 
गिनती स्त्रिया विधवा हुई हैं और अनेक बालक अ्रनाथ हो 
गये है तथा जिस पद के लिए कुल का सहार हुआ है, वह 
पद प्राप्त करने के पश्चात्‌ श्रापको महाराज क्यो न कहा जाय? 


युधिष्ठिर--पित्तामह, में इस पाप के दबाव से ही 
श्रापके पास आया हु । मुझे जो राजमुकुट प्राप्त हुआ है, 
उसमे शूल-ही-शूल जान पडते है । वह मुझे ऐसा चुभता है 
जेसे शूलों का वना हुआ हो । मैंने महल की अटारी पर 
चढकर देखा तो राजमुकुट और भी अधिक सुइयो से भरा 
हुआ जान पडा । जो भेदिती वीरो से भरी पड़ी थी, आज 
वह सुत-सान दीख पडती है । यह देखकर सिर का मुकुट 
हृदय मे शूल-सा चुभने लगा । मैं यही सोच रहा हु कि 


(२४७) 


इस मुकुट के पाने के लिए कितना पाप हुआ है और कितना 
पाप करना पडा है ? 


य्रुधिष्ठिर के कथन पर से आप अपने सम्बन्ध मे विचार 
कीजिए | आपके सिर पर जो पगडी है उसके लिए किस-किस 
तरह के पाप होते हैं ? अपने शरीर का रक्त-मांस बढाने 
के लिए दूसरों को किस प्रकार के दुख दिये जाते हैं ? 


युधिष्ठिर का कथन सुनकर भीष्म पितामह ने सोचा 
“युधिष्ठिर घबरा गया है। इस समय इसे धैये देने की 
आवश्यकता है। इसका चित्त इतना कोमल हैं और 
घम भावना का विचार होने पर यह राजमहल त्याग देगा । 
इस प्रकार विचार कर पितामह ने कहा--अगर तुम महाराज 
युधिष्ठिर कहे जाने मे सकोच करते हो तो श्रव से मैं बेटा 
युधिष्ठिर कहृगा । 


भीष्म पितामह के मु ह से अपने लिए बेटा शब्द सुतकर 
युधिष्ठिर अत्यन्त प्रसन्न हुए | वह बालक की तरह नम्र 
होकर पितामह के समीप जा बैठे । इसके अनन्तर उनका 
हाथ अपने सिर पर रखकर कहने लगे--पितामह, राज- 
भुकुट मुझे तो शुल की तरह चुभ रहा है । कृपा कर मुझे 
ऐसा उपदेश दीजिए, जिससे मै शान्ति-लाभ कर सकु' । 


भीष्म धर्मझ्ास्त्र के ज्ञाता थे। जेनशास्त्र भी यही 
कहते है और महाभारत भी । वे पूर्ण ब्रह्मचारी के रूप मे 
प्रसिद्ध हैं । जैनशास्त्र के अनुसार भी उन्होने अविवाहित 
जीवन ही बिताया था 4 अतएव वे सारे जगत्‌ के पित्तामह 
वनने के योग्य ही थे । 


(३४८) 


भीष्म कहने लगे-वेटा युधिष्ठिर ! तुम किसी प्रकाय 
का खेद मत करो । अलबत्ता यह सोचो कि विजय के लिए 
तुम्हे जो सहायता मिली, वह किस प्रकार मिली है ? 
दुर्योधन के पाप से ही तुम्हे वह सहायता मिली थी। . 
दुर्योधन का पाप फूट निकला था और इस कारण लोग 
समभने लगे थे कि दुर्योधन वडा पापी है, जो धर्मनिष्ठ 
पाण्डवो को इस प्रकार कष्ट दे रहा है | यह सोचकर लोग 
स्वयं ही अपना सिर कटाने के लिये तैयार होकर तुम्हारी 
सहायता के लिये आये थे । इस प्रकार दुर्योधन के पाप से 
ही तुम्हे सहायता मिली थी | इसी से तुम विजयी हुए 
हो । दुर्योधन का पाप तुम्हारी विजय और उसके विनाश 
का कारण बना है । ऐसी दशा मे तुम्हे किसी प्रकार का 
खेद नहीं करना चाहिए । 

युधिष्ठिर ने कहा--पितामह, यह तो ठीक है । लेकिन 
युद्ध के कारण जो वेर वध गया है, वह तो मेरे सिर पर 
ही रहा न! 

भीष्म पितामह--ठीक है, पर इस वर को तुम अपनी 
विशिष्ठ वृत्ति के द्वारा शान्त कर डालो । ऐसा करोगे तभी 
तो तुम राजा हो । 

युधिष्ठिर- पितामह, इसीलिए मैं आपके पास आया 
हु । इस सम्बन्ध में आप मुझे उचित उपदेश दीजिए । 


भीष्म-ससार मे ऐसी कोई झाग नही है जो सुलगे 
ओर बुझे नही । इसी प्रकार जब वर बंधता है तो मिट 
-भी सकता है | लेकिन दूसरे के वैर को शान्त करने के लिए 
पहले अपने हृदय की शान्त करना चाहिए । उदाहरणार्थ- 


(३४६) 


किसी राजा ने तुम्हारी सेना को या तुम्हारे 
किसी सम्बन्धी को मारा होगा परन्तु उसकी स्त्री या उसके 
वालको ने तो तुम्हारा कुछ नही बिगाडा हैं. ! अतएव जहां 
त्तक संभव हो, उनकी ऐसी सहायता करना जिससे वे समभने 
लगें कि युधिष्ठिर हमे सुखी बताने के लिए युद्ध मे प्रवृत्त 
हुआ था । जब तुम उनके हृदय से ऐसी भावना उत्पन्न कर 
दोगे तो बैर का शमन आप ही हो जायगा । बचा हुआ 
बैर रोने से नही मिट सकता । अगर रोना था तो युद्ध 
करने से पहले ही रोना था । जब युद्ध आरम्भ होकर 
समाप्त भी हो गया और अ्रठारह अक्षीहिणी सेना का संहार 
हो चुका, तब रोने से क्या लाभ? अब रोना त्यागो और 
सब को शान्ति पहुचाओो । 


तुम कहते हो जिस भूमि पर वीर-ही-वीर दिखाई 
देते थे, श्राज वह सुनसान दिखाई देती है । लेकिन इस 
विचार से दु.खी होने की क्या आवश्यकता है ? बीज शून्य 
भूमि मे बोया जाता है । उस भूमि मे नही बोया जाता 
जहा कांटे और भाड-म खाड खड़े हो । जब काटे साफ हो 
गये और बीज बोने का समय श्राया है, तब तुम रोने बैठे 
हो ! रोना छोड कर इस शून्य भूमि में ऐसा बीज बोशो 
कि छोग दुर्योधन को भूल जाए। विचार करो, लोग दुर्योधन 
को बुरा क्यो कहते थे ” इसी कारण कि वह स्वार्थी था 
और उसकी सज्जनता एवं नम्नता को सत्ता खा गई थी । 
अगर तुमने भी अपनी सज्जनता को सत्ता का ग्रास बन 
जाने दिया तो तुम मे और दुर्योधन में क्या अन्तर रहा ? 
बल्कि तुम जिस धर्म का प्रदर्शन करते हो, वह ढोग-मात्र 
रह जायगा और इस प्रकार तुम दुर्योधन से भी ज्यादा बुरे 


(३५०) 


जीशभोगे । ग्रतएव सत्ता मिलने पर सज्जनता को मत 
भूलना | 
राम को राज्य मिलने की तेयारी थी लेकिन पिता 
का सत्य जाने लगा । तब राम ने सोचा--जिस राज्य से 
पिता का सत्य जाता है, उस राज्य को लात मारना ही 
उचित है । 





५६ : धीरज 


महाभारत के अनुसार जब पाण्डवो को वनवास दिया 
गया था और द्रौपदी को नग्न करने का प्रयास किया गथा था, 
उस समय कृष्ण द्वारिका मे नहीं थे। वे कही बाहर गये हुए 
थे । कृष्ण जब लौठ कर द्वारिका पहुचे तो वहां के वृद्ध 
जन रोकर कहने लगे--पाण्डवो पर बड़ी कडी मुसीबत 
थ्रा पड़ी है और वे वनवास भोग रहै है। सरल-हृदय 
पाण्डव ऐसी विपदा में हैं कि कुछ नही कहा जा सकता । 
वे वीर हैं और सज्जन हैं । लेकिन दुष्ट कौरवों ने उन पर 
भीषण श्रत्याचार किया है | यहां तक कि द्रौपदी को भरी 
सभा में नग्न करने का भी उन्होने प्रयत्न किया ! भले ही 
उनका प्रयत्त सफल नही हुआ, फिर भी इससे उनकी दुर्भा- 
वत्ता कम नहीं हो सकती । पाण्डवो को वनवास स्वीकार 
करना पडा है । 


कृष्ण ते पांडवों के वन जाने का समाचार सुनकर 
पूछा--पाण्डवो का ऐसा क्‍या अपराध था, जिसके कारण 
उन्हे वन जाना पडा और द्रौपदी की दुर्गति हुई ? वृद्ध 
जनो ने उत्तर दिया--अन्याय के सामने अपराध होने या न 
होने का प्रश्त ही कहा उठता है? जिसे अन्याय करना है, 
अपना स्वार्थ साधना है, वह यह कब देखता है कि इसने 
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अन्याय किया है या नही किया है ? 

कृष्ण ने पूछा--इस समय वे कहा है ? 

वृद्ध जन--वन मे वनवासी लोगो की तरह भटकते 
फिरते है । 

यह कथन सुनकर क्ृष्णजी मुस्कराये । वृद्ध जनो की 
समझ में नहीं आया कि क्षष्णजी दु'खी होने के बदले 
मुस्कराते क्यों है ? उन्होने कहा-क्या कारण है कि आप 
पाण्डवो की दुर्देशा की कथा सुनकर मुस्करा रहे है ? 

क्ृष्ण--मेरी मुस्कराहट का कारण आप लोग नहीं 
जानते । मगर समय श्राने पर आप जान जाएगे | इस समय 
मैं पाण्डवो से मिलना चाहता हू। सुख के समय चाहे न भी 
मिलता लेकिन दु ख के समय मिलना ही चाहिए । 

कृष्ण रथ पर सवार हो कर पाण्डव-वन गये । वहा 
द्रोपदी सहित पाण्डव पर्णकुटी वना कर रहते थे । कृष्ण 
पहुचे । पाण्डवों के पास उस समय स्वागत के योग्य कोई 
विशिष्ट सामग्री नहीं थी, तथापि स्तरेह और श्रद्धा से परि- 
पूर्ण हृदय उनके पास था और उदार आशय वाले पुरुषो के 
लिए यही पर्याप्त होता है। विवेकशील पुरुष द्रव्य की अपेक्षा 
भाव को ही प्रधानता देते है । कृष्णजी प्रेम के साथ बिछाई 
गई चटाई पर आसीन हुए । कृष्णणी के बेठ जाने पर 


आसपास पाण्डव भी बेठ गये और तनिक दूर द्रौपदी भी बैठी । 


कृष्णजी बड़ कुशल थे । उन्होने पांडवो और द्रौपदी 
के चेहरो पर एक उडती निगाह डाली और समभ गये कि 
द्रोपदी की दृष्टि मे उग्रता है । यह देखकर उन्होने सर्व प्रथम 
द्रौपदी से ही प्रश्न किया--कष्णा ! आनन्द मे तो हो ? 
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द्रोपदी राजकुमारी थी । बाल्यकाल से ही वह सुखों 
मे रही और उसने कभी नहीं जाना था कि दुख किस 
चिड़िया का नाम है ! वह राजसी भोग भोगती थी और राज- 
सी भोजन मे भी रुचि रखती थी । मगर दुर्योधन के प्रपच 
मे पड कर इन दिनो वह वहुत परेशान हो उठी थी | श्राज 
वह नगर छोड़ कर जगल मे और महल छोडकर भोपडी मे 
रहती है । पट्रस व्यञ्जन के बदले उसे जंगल के फल-फूलों 
पर निर्वाह करना पडता है । आज उसे किसी भी प्रकार 
की सुख-सुविधा नही है | उसे लगता है मानो उसके जीते 
जी ही जीवन बदल गया है। यह सब जानते हुए भी 
कृष्णणी उससे पूछ रहे है-आनन्‍्द में तो हो ? आखिर 
इस प्रश्न का रहस्य क्या हैं ? इन रहस्य का पता उन्ही से 
लग सकता है। 


प्रश्न के उत्तर में द्रौपदी कहने लगी -- ऊष्णजी [ 
आपने मुझे अ्रपनी वहिन बनाया है लेकिन आपकी इस 
वहिन की आजकल क्या दशा हो रही है, यह तो आप 
प्रत्यक्ष देख रहे है। आपकी बहिन की जैसी दुर्देशा हुई हैं, 
वैसी शायद किसी की न हुई होगी । दुष्ट कौरवों ने मेरी 
यह दशा की है कि कहा नही जा सकता । - भरी सभा में 
लाज छीन लेनी चाही । वे मुझे नग्न करना चाहते थे, मगय 
न जाने किस अ्रद्श्य शक्ति ने मेरी .रक्षा की | मैं स्वेथा 
निर्दोष थी और हू । फिर भी पापी दु शासन मुझे महल गे 
से सभा मे खीच लाया । उसने मेरे सिर के केश पकडकर 
खीचे हैं और इस प्रकार मेरे केशो को मलिन कर दिया है । 
राजसभा में साधारण कुल की स्त्री भी नही बुलाई जाती 


और केश तो किसी के खीचे ही नही जाते | मगर आपकी 
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वहिन के साथ यह सब दुर्व्यवहार किया गया । मैने सभा 
में प्रश्ण किया था--आप सभा में उपस्थित गुरुजन भेरे लिए 
पूज्य है । इसलिए मै आपसे पूछती हू कि घर्मराज पहले 
अपने झाप को हारे हैं या पहले मुझे हारे ”? अगर वे पहले 
मुझे हार गये हो तब तो कुछ कहने की गु जाइश ही नहीं 
रहती । अगर ऐसा नही है तो मेरे साथ यह श्रन्याय क्‍यों 
किया जाता है ? सभा मे उपस्थित लोगो को भली-भांति 
मालूम था कि घर्मराज पहले अपने को हार चुके थे, फिर 
भी किसी ने मेरे प्रश्न का उत्तर नहीं दिया । सब के सव 
सोठ होकर वेठे रहे, मानो सब की जीभ पर ताला लगा हो। 
किसी ने मुह खोलने का साहस नहीं किया । अलवत्ता 
एक बीर युवक उस समय अवश्य बोला था, संगर उसे 
कौरवों ने सभा से बाहर निकाल दिया था । 


मेरे प्रश्न को सुनकर दुर्योधन कुछ देर के लिए हत- 
प्रभ हो गया था । वह न्याययुक्त तरीके से उसका प्रतिकार 
करने मे असमर्थ था । अतएव बह और भी क्रुद्ध हो गया 
(और दु.शासन से कहने लगा--इस कानून बघारने वाली का 
“ मुख बन्द करदे ! अव आप बतलाइए, किसी का इस प्रकार 
बलात्‌ मुख बन्द कर देना क्या उचित कहा जा सकता है ? 
दु.शासन मेरा वस्त्र खीचने लगा। मैंने वहां उपस्थित 
सब लोगो से उस भयंकर अन्याय को रोकने की प्रार्थना की 
मगर किसी के कान पर जू' न रंगी । सभी कानो में तेल 
डाले, प्रतिमा की तरह चृपचाप बैठे रहे । 


अन्याय, श्रत्याचार और उपेक्षा का यह दृश्य देखकर 
मुझे वडी निराशा हुई । तब मैंने विचार किया--दूसरे लोग 
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चुप है तो रहे, ये पाचो भाई क्या कम है ? इन्हे तो आवेश 
आयेगा ही । यह सोच कर मैंने अत्यन्त करुण शब्दो में इन 

सव से कहा--यह मेरी नही, तुम्हारी लाज जां रही है । 

» बस कारण मेरी रक्षा करो । मेरी करुण पुकार सुन कर 

. भीम और भअज्ुत-उठे भी, मगर धमेराज ने बाह पकड कर 

दोनो को फिर बेठा दिया । तब मैंने सोचा--वास्तव मे कोई 

किसी का नही है । 


है कृष्ण ! मैं सोचती हु आप वहा होते तो, मेरी 
रक्षा अवश्य करते । परन्तु दुर्देव से आप वहा मौजूद नही 
ये । अतएवं परमात्मा का स्मरण करके कहा-- प्रभो, मै तेरी 
शरण हूं ।. इस प्रकार मन-ही-मन प्रार्थना करके मैंने 
अपना मन परमात्मा में लगा दिया। उस समय शरीर पर से 
भी मेसे समता हटा ली । मैं अपनी शक्तिभर प्रयत्न कर 
चुकी थी । पितामह जैसे आदशे पुरुष भी वहा मौजूद थे 
ओर पतिदेव भी चुपचाप बैठे थे । तब अकेली मैं क्या कर . 
सकती थी ? इस प्रकार सोचकर मैने शरीर का ममत्व त्याग 
दिया । शरीर पर से ममत्व त्याग देने के पश्चात्‌ क्या हुआ, 
यह मुझे मालूम नही लेकिन मैंने सुना है कि उस समय मेरे 
शरीर के वस्त्र इतने बढ गये थे कि दुशासन खीचते-खीचते 
सके गया था, वह सुझे नग्न कर नहीं कर सका। साथ ही सभा 
मे बहुत क्राति हुई । उस समय मैंने अन्धराज को यह कहते 
सुना--हे कुलवधू ! क्षमा करो । यह आवाज सुनकर मैं 
अपने आपे मे आई । उस समय मैने देखा कि सभा में केवल 
पृतराष्ट्र ही हैं, और कोई नही है । वे कह रहे हैं- हे कुल 
वधू | भेरे पापी पुत्रो को क्षमा करो। मैं तुम से क्षमा 
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मागता हूं । मैंने उससे कहा--आप मेरे पूज्य हैं। मैं ही 
श्रापसे क्षमा मागती हू । 


इतना कह कर द्रौपदी ने एक लम्बी सांस ली । 
फिर उसने कहा-हे भाई ! मेरे लिए वह समय कितने 
कष्ट का था ! मुझे कितना कष्ट सहन करना पडा, किस 
प्रकार घोर अपमान सहना पड़ा है ! क्‍या यह आपके लिए 
भी लज्जा की वात नही है ? 

द्रौपदी की यह वात सुन कर कृष्ण हंस पडे । द्रौपदी 
के विषाद का पार न रहा । वह समभती थी कि मेरी 
कष्ट कथा सुनकर छृष्णजी सहानुभूति प्रकट करेगे और दु.ख 
के आंसू वहाएंगे । मगर कृष्णजी की हंसी ने उसकी धारणा 
को नष्ट कर दिया । वह तिलमिला उठी । वबोली-मेरे 
दारुण दु ख की कहानी क्‍या आपने मनोरंजन के लिए ही 
सुनी है ? 


कृष्ण ने कहा-बहिन ! तुझे नही मालूम कि मै क्यो हसा 
हूं । तुे यह भी पता नही कि इतने कष्ट आने का कारण 
क्या है । 


द्रोपदी- क्या इसमे भी कोई रहस्य है ? 

कृष्ण--हा । 

इसके वाद क्ृष्ण वोले--किसी साधारण स्त्री को 
कष्ट हो और वह रोवे तो उसका रोना अनुचित नही कहा 
जा सकता । मगर तुम्हारा रोना उचित नही है । तुम्हे 


विचार करना चाहिए कि तुम्हारे कष्ठो का कारण कया है ? 
तुम जैसी महिला को भी कप्ट न हो और तुम्हारे सरीखी 
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महिला अगर उन कष्टो को सहन कर न कर ले तो जगत्‌ 
का उद्धार केसे हो सकता ? लोग अक्सर दु.ख आा पडने 
'पर घबरा जाते है मगर यह नही सोचते कि इनके पीछे 
क्या रहस्य छिपा हुआ है ? दुःखो के पीछे रहे हुए रहस्य 
का विचार करके मनुष्य को धैयें रखता चाहिए। तुम 
दु खो से घबरा रही हो, मगर दुख ही तो सुख का बीज है। 
तुम्हारे इन दु खो मे ही जगत्‌ का कल्याण छिपा है । तुम 
अपना दुख देखती हो किन्तु उसके भीतर छिपा कल्याण 
नही देखती । दुर्योधन पर मुझे किसी प्रकार कोप नही है। 
मैं सिफे यह कहता हू कि वह मदोन्मत्त हैं । उसके पापों 
का घडा तुम्हारे साथ घोर अन्याय करने से भर गया है ! 
वह तलवार के बल पर सबके ऊपर शासन करना चाहता है। 
अगर दुर्योधन सब के हृदय मे बैठना चाहता तो कोई फेकट 
न होता । इस स्थिति मे उसका व्यवहार इससे उलटा ही 
होता । मगर वह हृदय मे नही बैठना चाहता-सिर पर 
सवार होना चाहता है । उसके द्वारा तुम्हें कष्ट क्यों सहन 
करने पड़े और धमंराज ने तुम्हे इन कष्टो से क्‍यों नहीं 
चचाया, यह तुम नही जानती । इसी कारण तुम दुख मना 
रही हो । उस समय मैं वहां नही था । कदाचित्‌ होता भी 
तो चुप-चाप धर्मराज के पास बैठा रहता और तुम्हे कष्ट 
से बचाने का प्रयत्त न करता । 


.._ _ द्रोपदी-आह ! क्‍या आप भी मेरा घोर श्रपमान 
अंठे-बंठे देखते रहते ? 


कृष्ण बहिन ! जिसे तुम अपमान कहती हो, उसे 
अगर मैं भी अपमान समभता तो हगिज चुपचाप सहन न 
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करता । तुम जानती नहीं हो इसी कारण उन घटनाओं 
को अपना अपमान समझती हो और दुःख मानती हो । 
जब रहस्य को जान जाञ्रोगी तो वे घटनाएं न अपमान 
जान जडेगो और न उन के कारण दु.ख ही मनाओोगी । 


जव श्रीकृष्ण, द्रौपदी से इस प्रकार कह रहे थे, तव 
'मीम ने वीच मे' टोककर उनसे कहा--भ्रापका कथन यथार्थ 
है पर अन्धे के उन कपूतों को उस समय जरा भी औचित्य 
का ध्यान नही रहा ! क्‍या यह विचारणीय वात नही है ? 


उस घटना के लिए हम लोगो को लज्जित नहीं होना 
चाहिए ? 


भीम की क्रोध से भरी वात को सुन कर श्रीकृष्ण उन 
की ओर मुड़ और कहने लगे--भीम, द्रौपदी की अपेक्षा तुम्हे 
समभाना कठिन है । तुम्हे अपने बल का अभिमान है और 
“जिसे वल का अभिमान होता है उसे समकाना कठिन होता 
है । तुम जो कह रहे हो सो अपने स्वभाव के अनुसार कह 
रहे हो । पर यह तो सोचो कि दुर्योधन ने सब के सामने 
द्रीपदी को क्‍यों नग्न करना चाहा था ? इसका कारण यही 
था कि उसके पापों का घड़ा भर चुका था और श्रव उसका 
'भंडा फोड़ होना लार्जिम था। उसका पाप इतना बढ गया 
था कि वह प्रकट हुए बिना रह ही नहीं सकता था । उसने 
पहले जो कुछ किया था, वह छिपकर और प्रकट मे हितैपी 
चनकर किया था। लेकिन इस कृत्य ने उसके पापो को 
अकट कर दिया है । श्रव सभी जान गये हैं कि दुर्योधन कितना 
अन्यायी श्रौर पापी है । द्रौपदी को नग्न 'करने की घटना 
'को सुनकर कौरवो के शत्रुओं को तो घृणा हुई ही है, साथ मे 
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उनके मित्रों को भी कम घृणा नही हुई है । दुर्योधन के 
हितैषी भी उसके इस अपराध के कारण उस पर रुष्ट हो 
गये हैं । इस प्रकार उसका पाप चरम सीमा पर पहुंच गया है 
और उसकी स्थिति बहुत कमजोर हो गई हैं । इस घटना 
ने तुम्हारा महत्त्व बढाया है और कौरवो का पाप बढ़ाया है । 
लाखो उपाय करने पर भी जगत्‌ से जो सत्कार तुम्हे नही मिल 
सकता था, वह सत्कार इस घटना से मिल गया है । भले 
दुर्योधन तुम लोगो की निन्‍दा और अपनी प्रशसा करता फिरे 
मगर शभ्रव उसका प्रयत्न निष्फल:ही होगा । इस घटना के 
कारण वह तुम्हारी तिन्दा फैलाने मे असमर्थ हो गया है । 
इस प्रकार जो कुछ हुआ है उसके लिए ,शोक- और परि-- 
ताप मत करो । तुम्हारे हक में श्रच्छा ही हुआ है । तुम्हें 
प्रसन्न रहना चाहिए । 


'तुम यह सोचकर -लज्जित होते-हो कि हम लोग 
-द्रीपदी का भ्रपमान चुप-चाप- देखते -रहे, और कुछ बोले 
नही ।,पर तुम्हारा यह सोचना -उचित .चही है ।; तुम्हारी 
क्षमा ने ही इस घटना का मूल्य बढाया है ।5 मैं मानता 
हु कि तुम वीर हो और तुम्हारी भुजाओ मे असीम बल है, 
फिर भी उस समय होने वाले अपमान को तुम रोक नहीं 
सकते थे । कदाचित्‌ रोक देते तो भी श्राज तुम्हारी स्थिति 
जितनी मजबूत है उतनी न होती । द्रौपदी की लाज रह 
ही गई, मगर तुम्हारी शान्ति ने घटना के स्वरूप को एक- 
दम बदल दिया है | जिस घटनाओ के कारण तुम दुःख 
मना रहे हो, उनके पीछे क्‍या रहस्य है, यह तुम्हे नहीं 
मालूम । अरृष्ट पर्दे की ओट में क्या खेल खेल रहा है, देव 
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करता । तुम जानती नहीं हो इसी कारण उन घटनाओं 
को अपना अपसान समझती हो और दुख मानती हो । 
जब रहस्य को जान जाओोगी तो वे घटनाएं न अपमान 
जान जडेगो और न उन के कारण दुख ही मनाझोगी । 


जब श्रीकृष्ण, द्रौपदी से इस प्रकार कह रहे थे, तब 
भीम ने वीच मे' टोककर उनसे कहा--आपका कथन यथार्थ 
है पर श्रन्धे के उन कपूतो को उस समय जरा भी औचित्य 
का ध्यान नहीं रहा ! क्‍या यह विचारणीय बात नही है? 


उस घटना के लिए हम लोगो को लज्जित नही होना 
चाहिए ? 


भीम की क्रोध से भरी वात को सुन कर श्रीकृष्ण उन 
की ओर मुड़ और कहने लगे--भीम, द्रौपदी की अपेक्षा तुम्हे ह 
समभाना कठिन है । तुम्हे अपने बल का अभिमान है और' 
जिसे बल का अभिमान होता है उसे समकाना कठिन होता 
है । तुम जो कह रहे हो सो अपने स्वभाव के अनुसार कह 
रहे हो । पर यह तो सोचो कि दुर्योधन ने सब के सामने 
द्रीपदी को क्‍यों नग्न करना चाहा था ? इसका कारण यही 
था कि उसके पापों का घडा भर चुका था और अ्रब उसका 
'भंडा फोड़ होना लाजिंम था। उसका पाप इतना बढ गया 
था कि वह प्रकट हुए विना रह ही नही सकता था । उसने 
पहले जो कुछ किया था, वह छिपकर और प्रकट मे हितिपी 
वनकर किया था। लेकिन इस कृत्य ने उसके पापो को 
अकट कर दिया है । श्रव सभी जान ग्रये हैं कि दुर्योधन कितना 
अन्यायी और पापी है । द्रौपदी को नग्न 'करने की घटना: 
'को सुनकर कौरवो के शत्रुओं को तो घृणा हुई ही है, साथ मे 
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उनके मित्रो को भी कम घृणा नही हुई है । दुर्योधन के 
हितैपी भी उसके इस अपराध के कारण उस पर रुष्ट हो 
'गये हैं । इस प्रकार उसका पाप चरम सीमा पर पहुंच गया है 
और उसकी स्थिति बहुत कमजोर हो गई हैं । इस घटना 
ने तुम्हारा महत्त्व बढाया है और कौरवो का पाप बढाया है । 
लाखो उपाय करने पर भी जगत्‌ से जो सत्कार तुम्हे नही मिल 
सकता था, वह सत्कार इस घटना से मिल गया है । भले 
दुर्योधन तुम, लोगो की निन्‍दा और अपनी-प्रशसा करता फिरे 
मगर अ्रव उसका प्रयत्न निष्फल ही होगा । इस ,घटना के 
कारण वह तुम्हारी निन्‍दा फैलाने मे असमर्थ हो गया है । 
,इस प्रकार जो कुछ. हुआ है उसके लिए शोक और परि-- 
ताप मत करो । तुम्हारे हक में अच्छा ही हुआ है । तुम्हें' 
प्रसन्न रहना चाहिए । 


तुम यह सोचकर -लज्जित होते-हो कि हम लोग 
द्रौपदी का भ्रपमान चुप-चाप, देखते-रहे झर कुछ बोले 
नही । पर तुम्हारा यह सोचना उचित नही है । . तुम्हारी 
क्षमा ने ही इस घटना का मूल्य बढाया है । - मैं मानता 
हु कि तुम वीर हो और तुम्हारी भुजाशो मे असीम बल है, 
फिर भी उस समय होने वाले अपमान को तुम रोक नहीं 
सकते थे । कदाचित्‌ रोक देते तो भी श्राज तुम्हारी स्थिति 
जितनी मजबूत है उतनी न होती ॥ द्वौपदी की लाज रह 
ही गई, मगर तुम्हारी शान्ति ने घटना के स्वरूप को एक- 
दम बदल दिया है | जिम्त घटनाओ के कारण तुम दुः्ख 
मना रहे हो, उनके पीछे क्‍या रहस्य है, यह तुम्हे नहाँ 
मालूम । अदृष्ट पर्दे की श्रोट मे क्या खेल खेल रहा है. ढेढ 


